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नोट--जिन नामोंके पहिले % ऐसा चिन्ह लगा है उन मंहानुभावोंकी स्वीकृत. 
सदस्यताके कुछ रुपये आ्रागये है शेष श्राने हैं तथा जिनके पहिले 5 
चिन्ह लगा है उनके रुपये श्रभी नहीं आये, आने है । 


आमुख 


भारतीय दर्शनोंमें जैनदर्शनका एक स्वतन्त्र स्थान है, स्वतन्त्र स्वतन्त्र विचार- 
धारा है भर प्रत्यक्ष एवं परोक्षात्मक विद्वव-प्रपंचके निरूपणकी उत्पत्ति स्वतन्त्र प्रशाली 
है । जैन शब्द.जिन शब्दसे निप्पश्न हुआ है, जिसका श्रर्थ है भ्रपने शात्म-स्वातन्ध्य 
लाभके लिए जिनदेवके आदशंको स्वीकार करनेवाला। श्रीर जबति कर्मझनून्‌ इति 
जिन: इस व्युत्पत्तिके श्राधारपर जो फर्मंशन्रुओं पर दिजय प्राप्त कर सम्पूर्ण शुद्ध भरात्म- 
स्वरूपका लाभ करता है, वह जिन कहलाता है। इस प्रकार जनदशनका श्रर्थ होता 
है, भात्म-स्वातन्त्यके लिए तथोक्तजिनदेवके श्रादर्शकों स्वीकार करनेवाले व्यक्तिकी 
विश्व प्रपंचके सम्बन्धमें सुचिन्तक दृष्टि 


जैनदर्दानकी मान्यता है. कि यह दृश्यमान एवं परोक्षसत्तात्मक विश्व, चेतन 
झौर जड़-दो प्रकारके तत्त्वोंका पिण्ड है व श्रनादि है, भ्रनन्‍्त है। दूसरे शब्दोंमें यह 
लोक-जीव, पुद्गल, धर्म, श्रधमं, श्राकाश भ्रौर काल इन छह. द्रव्योंका पिण्ड है । प्रत्येक 
द्रव्य स्वतन्त्र एवं शक्तिसम्पन्न है । प्रत्येक द्रव्य झपने ग्रुण-पर्यायोंका स्वामी है ओर 
प्रतिक्षण परिवर्तित होता रहता है । परिवर्तनका श्रथ॑ है उनमें उत्पाद, ध्यय भर 
भ्रौव्यका होना । प्रत्येक द्रव्य अपनी वर्तमान पर्याय छोड़कर .उत्तरवर्ती पर्याय स्वीकार 
करता है, फिर भी वह श्रपनी स्वाभाविक धाराझ्मोंको नहीं छोड़ता है। द्वव्यका यही 
प्रतिक्षणवर्ती उत्पाद, व्यय श्ौर भ्र्‌ वत्व है । इसमें पे धर्म, भ्रप्म, श्राकाश और काल 
द्रव्य इन द्रव्योंमें सदेव सह पॉरेणमन ही होता है। इसका अश्र॑र्थ है कि इनमें प्रति 
समय परिवतंन होनेपर भी ये द्रव्य स्वरूपसे सदेव एकसे ही बने रहते हैं, उनके 
स्वरूपमें तनिक भी विक्ृति नहीं श्राने पाती है । परन्तु जीव भर पुदुगल द्रव्योंका यह 
हाल नहीं है 4 उनमें सहश भौर विसहश-अ्थवा शुद्ध और शअशुद्ध दोनों प्रकारके परिणमन 
होते हैं। - 


र्ड 


( ४५ ) 


जिस समय रूप, रस, .गन्ध एवं स्पर्ण गुणात्मक पुदूगल परमाणु अपनी विशुद्ध 
परमाणुदशामें परिणमन करते हैं, तव यह इनका सह श्रर्थात्‌ छुद्ध परिणमन कहा 
जाता है श्रौर जब दो या दो से भ्धिक परमाणु स्कन्ध-दशामें परिणत होते हैं तव यह 
इनका विसहण श्रर्थात्‌ अशुद्ध परिणमन कहा जाता है । 


के 


ठीक ऐसी ही परिणमन-प्रक्रिया जीव द्रव्यकी है। इसका कारण यह है कि 
जीव भौर पुद्गल द्वव्यमें विभाव परिणमन करनेकी दाक्ति है। सो इस वैभाविक 
शक्तिके कारण । 
जीव जब तफ संसारमें है और कर्म-वन्धनसे श्रावद्ध है, तव तक यह भी 
वैभाविक भर्थात्‌ श्रशुद्ध परिणमन करता है, परपदार्थोकों श्रपनाता है श्रौर उममें 
इप्टानिष्ट कल्पना करता है, अपने विशुद्ध चैतन्य स्वरूपको छोड़कर स्वयंकों भ्रन्य 
भनात्मीय भावोंका कर्ता मानता है श्र श्रात्मन्ञानसे इतर श्रानात्मीय भावोंमें ही 
तन्मय रहता है । परन्तु ज्यों ही इसे भ्रात्मस्वरूपका योध होता है, वह परवस्तुभोंसे 
अपनी मभत्वपरिणति दूर कर लेता है और कम वन्धनसे निमु'क्त होकर विशुद्ध आत्म- 
चैतन्यमें रमण करने लगता है। जीवकी संसारदशाका प्रथम ' परिणमन वैभाविक एवं 
अशुद्ध परिणमन है और मुक्तदशाका द्वितीय परिणमन पूर्णतया श्रात्माश्रित होनेके 
कारण स्वामाविक एवं शुद्ध परिणमन है । 


झत: जैन दर्शन, जिनदर्शन भ्र्थात्‌ भ्रात्मदर्शनका ही रूपान्तर है, अ्रतः उसमें 
भात्माकी दशाओ्रंका, उनकी वद्ध श्र श्रशुद्ध स्थिति या श्र उसके कारणोंका बहुत 
विभद एवं विधिवत्‌ विदलेपण हुआ है । जैनदर्शन ही एक ऐसा दर्शन है जो व्यक्ति- 
स्वातन्म्यकों स्वीकार कर स्वावलम्बिनी वृत्तिको प्रश्नय देता है । 

जैनदशंनमें प्रात्माको ही उसकी स्वाभाविक श्रथवा वैभाविक परिणतिका कर्ता 
माना गया है और श्रपन्ती विशुद्ध स्वाभाविक दक्षामें यह भ्ात्मा ही स्वयं परमात्मा हो 
जाता है। संक्षपें जैनदर्शंनके भ्रध्यात्मवादका रही रहस्य है| 


जैन अध्यात्म-साधनाका इतिहास प्रत्यन्त प्राचीन है, अनादि है, तथापि थुगवे 
अनुसार भगवान ऋपमदेवने अपने व्यक्तिजीवनमें इंसके श्राद्शोकी भ्रवतारणा की भौर 
पूर्ण प्रभुत्वसम्पन्न-आत्मस्वातन्न्यका लाभ किया । तीर्थकर श्रजितनाथसे लेकर महा- 
वीर पर्यन्त शेप ठीथंकरोंने भी इसी श्रध्यात्म-साधनाको स्वयं श्रपनी जीवन-सिद्धिका 
लक्ष्य बनाया श्नौर आत्मलाभकी दृष्टिसे भ्रन्य प्राणियोंको भी मार्ग-दर्शंन किया | इसी 
समयमें श्री भरतजी, वाहुवलिजी, रामचन्द्रजी, हनुमोनजी श्रादि श्रनेकों पृज्य पुराण 
पुरुषोंने इसी ज्ञोनात्मक उपायसे ब्रह्मलाभ किया और पनेकों भव्यात्माप्नोंकों मार्ग 
दर्शन दिया । - 


( ६ ) 
भगवान महावीरके वाद भी यह जैन अध्यात्मं-धांरो प्रवाहित होती 


झा भी हम उसके लघुरूपके दर्शन उसके कतिपय साधेनोंमें एवं विशञालरूपके दर्शन 
उस परम्पराके उपलब्ध साहित्यमें कर सकते हैं । ४ 


जैन अ्रध्यात्मके पुरम्कर्ताओंमें श्राचायंत्री कुन्दकुन्दका स्थान स्वोपरि है। 
जैन ठत्त्वज्ञान एवं श्रध्यात्मके यह असामान्य विद्वान थे। यद्यपि इनकादीक्षकालीन नाम 
पदनन्दि था, तथापि कौण्डकुन्दपुरके श्रधिवासी होनेके कारण ये' कौण्डकुन्दाचार्य 
अयवा कुन्दकुल्दाचार्यंके नामसे ही श्रधिक विख्यात रहे श्रोर इसी नामपर इनकी 
वंश-परम्परा ऊन्दकुन्दान्वयके रझूपमें स्थापित हुई शास्त्रवाचन आरम्भ करनेके पूर्व 
प्रत्येक प्राठक मज्जलाचरणके रूपमें पढ़ता हैं :-- _ 


मद्धल॑ भेंगवान वीरो मद्धेल गोतमों गणी। 
मद्भल कुन्दंकुन्दायों जैनघर्मोस्तु संगलम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ भगवान्‌ महावीर मद्भुलमय है | गोतम गणघर मजझुलमय है, आर 
कुन्दकुदाचार्य मज़ुलमय है और-जैनधर्म मज्भलमय है । 


इससे सहज ही मालत्रुम हो जाता है कि जन वाड-मय और उसके उपासकोंमें 
श्राचार्य-कुन्द-कुन्दका कितना गौरवपूर्ण स्थात है । . : . : 


.- - जैनपरम्परामें श्राचा्य कुन्दकुन्द ८४ पाहुडग्नन्थोंके कतकि. रूपसें सुप्र सद्ध हैं; 

परन्तु इनके उपलब्ध २२,२३ ग्रन्थ ही इनके अगाघ पाण्डित्य भौर तलस्पर्शी तत्त्व 

ज्ञानके परिचायक, है इसमें भी प्रवचुनसार, समयसार नियमसार तथा पंचास्तिकाय 

इन चार ग्रन्थोका मुख्य स्थान है। इस ग्रन्थचतुप्ट्यामें जैन तत्त्वज्ञान एवं भ्रध्यात्मका 
त सूक्ष्म, स्पष्ट और वैज्ञानिक विश्लेषण किया ग्रया है । । 


आराचाय कुन्दकुन्दका प्रवचनसार बड़ा ही भहत्त्वपूर्ण भ्रन्थ है। इसमें ज्ञान, शेय 
और धरित्ररूप हारा सम्बद्ध विषयोंका भ्रत्यन्त सारगार्भित विवेचन किया गया है । 
प्रस्तुत ग्त्थपर अमृतचन्द्रावांय तथा जयसेनाचारयंकी संस्कृत टीकाएँ उपलब्ध है। 


अनेक विद्धामोंने उनका हिन्दी सार देकर प्रवेचनसारके महत्त्वपूर्ण संस्करण भी 
प्रकाशित किये हैं । | 


परन्तु - श्रद्ध य श्री १०५ क्षु० श्री सहजानन्द जी भहाराज (श्री मनोहर जी वर्णी 
सिद्धान्तशास्त्री, न्‍्यायतीर्थ)-ने समय - समयपर. प्रन्थराज-प्रवचनसारपर दिये गये 
जिन प्रवचनों द्वारा तन्‍्ययताके साथ अन्य श्रोताओंको दु्नंस अध्यात्मर्सका पान 


( ७ ) 


फराया, उन प्रवचनोंका भौर उन्हींको लेकर गुम्फित फिये गये इस प्रन्यरत्नका 
धाध्यात्मिक वाद्मयमें निःसन्देह बहुत बड़ा महत्त्व है भ्रौर जब तक यह पग्रन्थरत्न 
विद्यमान रहेगा। इसका यह महत्त्व वरावर अक्षुण्ण रहेगा । 
धद्वेय शुल्लक वर्णी जी महाराजने आ्राचार्य कुन्दकुन्द भौर भ्राचाय॑ भ्रमृतचन्द्र जी 
की प्रध्यात्मदेशनाको आात्मसादु करके जिस सरलता और सादगीके साथ जैन 
प्रध्यात्म जैसे गं्म'र एवं दाश्शनिक विपयोको इन प्रवचनोंमें उड़ेला है उनका यह पुण्प- 
कार्य धत्यन्त महत्त्वपूर्णा भौर भनुपम है । 
धागा है, प्रध्यात्म प्रेमी समाज इस ग्रन्यका रुचिपूर्वक स्वाष्याय करेगा शौर 
झपनी हृष्टिफो विधुद्ध भौर सम्यक्‌ बनाकर पूर्ण झात्मस्वातन्थ्यके पथका अनुगामी 
बनेगा । 
राजकुमार जेन 
एम. ए. पी. एच. डी 
झागरा प्राष्यापक तथा श्रध्यक्ष 
संस्कृत विभाग 
३२१-१०-१६६३ हे झागरा फालेज 


ह झरध्यात्मयोगी - न्यायतीर्थ पुज्य श्री वर्शीजी महाराज द्वारा रचित 
१ के की तर 22252 
”. जभीत्म-कातन्‌ _- 
हूँ स्व॒त्तन्त्त लिइचल निष्कास, ज्ञाता द्रष्टा प्रातमराम शटेका। 
मैं वह हूँ जो हैं भगवान, जो मैं हैँ वह हैं भगवान ।' 
अन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यहूँ रागजितान ॥श॥ 
मस स्वरुप है सिद्धसमान, अमित शक्ति सूख ज्ञान भिधान | 
किन्दू श्राशवश खोया: ज्ञान, बना भिखारी निपट अ्रजान ॥शा 
सुख दूख दाता कोइ न आन, मोह राग रुप दुखकी खान। 
निजको निज परको पर जान, फिर दुखका नहि लेश निदान ॥३॥ 
जिन शिव ईदवर ब्रह्मा राम, विष्णु बुद्ध हरि जिसके सलाम । 
राग त्यागि पहुँचू निजधाम, श्राकुलताका फिर क्या काम ॥४॥ 
होता स्वयं जगत परिणाम, मैं जगका करता क्या काम । 
दर हटो परकृत परिशास , सहजानन्द रहुँ अभिराम ॥शा 
[धर्मं प्रेमी बघुप्रो ! इस प्रात्मकीतंनका निम्नांकित अ्रवसरोंपर निम्नांकित 


पढतियोमें “भारतमें अनेकों स्थानोंपर पाठ किया जाता है श्राप भी इसी 
प्रकार पाठ कीजिए] ० अर 


१-- शास्त्रसमाके अनन्तर या दो शास्त्रोंके धौचमें श्रोतावों द्वारा सामूहिक रुपमें । 
२--जाप, सामायिक, प्रतिक्रमणके श्रवसरमें । 
३-- पाठशाला, शिक्षासदन, विद्यालय लगभेके समयमें छात्रों हारा । 


४--सूर्योदयसे १ घन्दा पहिले परिवारमें एकत्र एफन्नित बालक चालिका महिला 
पुरुषों द्वारा । 


४--किसी सो दिपत्तिके समय या भ्रन्य समय शान्तिके धर्य स्वरुचिके भ्रनुतार 
किसी श्र छद॒का पाठ शास्तिप्रेसी चन्धुओं हारा। 


सहजानेरद शास्प्र माता 
१७७७ एंणशशाााआआाआप मन अरल न 


प्रवचनसार प्रवचन सप्तम माग - 


धचक्ता 
' भ्रध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ पुज्य श्री १०४ क्षं०- 
मनोहर जो वर्णो “सहजानन्द' मंहारांज 


झवब भय तत्तकों कहकर ज्ञान और शेयका विभाजन करते हूं, भात्माका 
निश्चय करा कर श्रनात्मासे प्रत्यन्त विभक्त होनेके लिए व्यवहार जीवपनेका 
हेतु बताते हैं :--- - 
सपदेसहि समग्गो, लोगो श्रट्ट हि रिह्ठिदों सिच्चों । 

जोतें जाणदि जीवो, पाणचदुक्‍्काहि संवद्धों ॥१४५॥ 

भ्राकाण द्रव्यसे लेकर काल द्रव्य तक श्रर्यात्‌ सभी पदार्थोके साथ जिनमें कि 
प्रदेशोंकी सम्भावना है उनके द्वारा, समस्त पदार्थिकि समूह द्वांरा जितना जो कुछ 
समात्तिकी प्राप्त है, ऐसा यह लोक है ) ह 

समाप्तिका श्रर्य पतूर्ंग--प्रमाप्त का श्रर्थ क्या है ? समाप्त का श्रर्थ है 
अच्छी तरह से था लिया गया है, पूर्ण कर लिया गया हैं, यह्‌ शब्दार्थ हैँ । जो यह्‌ 
भर्य करनेकी रुंढि है कि समाप्त के माने खतम हो गया हूँ, याने 'फिनिश हो 
गया है तो उसका भाव यह है कि जब शभ्रच्छी तरह परिपूर्ण हो गया तो 
उसी के मायने हैँ कि श्रव श्रागे कुछ नहीं रहा । सो लोकके श्रागे कुछ नहीं 
रहा, उसकी दृष्टि रख फरके समाप्त का श्रर्थ, खतम कर देना कह दिया जाता हूँ पर 
समाप्त का अर्थ खतम नहीं हैं । समाप्त का भथ्ं है अच्छी प्रकार से भरपूर हो चुका 
है। वैसे तो भैया फिनिश कां भी अर्थ खंतम होना नहीं हैं। उसका भी श्रर्थ पूर्ण होना 
होता हैं तो समस्त छह द्वव्योंके ' हारा जितना यह सब कुछ समाप्त हो ' चुका है, 
'पर्ण हो चुका है । यह इतना पदार्थसमृह लोक हूँ । 

सम्पुर्ण द्रव्योमें ज्ञाता---इस लोकको जोव ही जानते हं। इस समस्त .लोकके 
प्न्दर अनन्त जीव द्रव्य, प्रनन्ते पुद्गल द्रव्य, एक धर्म द्रव्य, एक अधर्म द्रव्य, एक 
भ्राकाश द्रव्य भर असंस्यात काल द्रव्य हैं ।.इन सबके बीच में, हालाँकि लोकके 
अन्दर सभी आगये, उनको जीव ही जानते हैं और कोई पदार्थ नहीं जानता है । यह 


२] [ प्रवचनसार प्रवचन सप्तम भाग 


पदार्थव्यवस्था समझी जा रही है । श्राचा्यदेव किस क़मसे वर्णन कर रहे हैं कि पहिले 
तो कहा कि 'सर्वम्‌ एकम्‌! सभी कुछ एक है । यह एक है सतु । वह सत्‌ एक 
स्वरुपतया प्रदेशतः नहीं | भ्रह्व॑तवादम भौर जैन दर्शनर्मे एक सत्‌ मानते हुए भी अन्तर 
क्या श्राया है कि भ्रहैतवादने तो प्रदेशत: जैसी पद्धतिका सत्र माना है, ह्वालाकि 
स्पप्टरुपसे प्रदेश दाब्द का इस्तेमाल नहीं किया गया, मगर यहाँ जो लक्षण है वह इस 
प्रकार है कि वह प्रदेशरूपमें सत्‌ जैसा प्रतीत है। किन्तु, जैनदर्शन इस महासन्‌ को 
लाक्षणिक रुपमें वताता है। 


ऐडवर्य हो ईदवर--जैसा कि प्रचलित पद्धति में कर््तावाद को लोग बोलते हैं 
ईदवर कर्ता हैं, जगतमें एक ईश्वर है भौर वह कर्ता है तो जैन दर्गान भी 
कहता है कि ईदवर कर्ता है । दोनोंमें अन्तर क्या आओगया कि थे तो एक ईश्वर 
व्यक्तिगत मानते हैं) जैसे हम तुम सव कोई हैं एक-एक चीज, इसी प्रकार से 
ईइवर कोई एक चीज है और वह सर्वव्यापक व झादिम है तथा सृप्टिका कर्तों है 
जब कि जैन सिद्धान्त यह कहता है कि जगतके ये जितने जीव हैं वे सब अपनी 
भ्रपनी सृष्टि करते हैं श्रौर इन सभी जीवॉको स्वतक्षणोंसे देसा जाब तो सब चँतम्यमार 
हैं भौर सभी के सभी अपने ऐश्वर्य वाले हूँ । ऐशवर्य उसे कहते हैं जिसके कारण 
कोई झपने श्राप अपनेमें भ्रपते लिए अपने ही से अ्रपने ही सापनों द्वारा स्वतन्य 
होकर अपने कामको कर सके उस्त बलकों कहते हैं ऐश्वर्य । जिसमें दुसरोंका 
मुख न देखना पड़े उसे कहते हैं ऐश्वर्य | भ्रच्छा, बताझो जीवमें ऐश्वर्य हैं कि नहीं ? ये 
अपना काम, अ्रपना परिामन अपने आप अपने लिए श्रपनेमें प्रतिक्षण करते 
रहते हैं । इसलिए ये जितने भी जीव हैं उन सबमें ऐटवर्य है । 
सर्वाह तवाद में निर्शय--श्रौर भी चलकर देखें तो जीव एक स्वरुप हैं । 
इसलिए एक स्वरूप यह ईएवर प्रतिक्षण सृष्टि करता जा रहा है। तो भ्रन्तर क्या 
हुआ कि लोकमतमें तो ईदवर एक व्यक्ति है और जैनदर्शनमें वह ईइवर एक 
स्वरुप है। इसी तरह सर्वाह्व तवादमें प्लोर सामान्य भ्रद्व॑त्तवादमं इतना ही भन्तर हैं 
कि सर्वाह्व तवादपें तो एक व्यक्तिष्प सत्‌ माना और फिर उसमें तरंगें उ्ती हैं सो 
ये सब उसकी पर्यायें हैं। जैसे एक समुद्र है झौर फिर उसमें तरंगे उठती है । ढक हैं, 
भाई, पर यह तो बताझ्रो कि वह समुद्र एक चीज है कि अनेक चीज ? बस, यहीं 
अन्तर आ गया। एक एक बूंद समुद्रमें रवतन्त्र-स्वतन्त्र है। वृद् समुद्रका अंग नहीं 
हैं। समुद्र एक चीज हुआ और यह यूद उसका प्रंग हुआ, लहर अंग हुई, यह 
कुछ नहीं हैं । उनमें वस्तु तो प्रत्येक बूद हैं भौर पूर्णतया जो समुदाय है उस 
समुदायमें समुद्रत्वका उपचार है। जब कि सर्वाद्व॑तवादके हृ्टान्तमें सही चीज 
समुद्र है और दूद है, लहर हँ वह संव उपचरित हैं | जब कि यहाँ सही चीज धूद हैं 
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झोर बूदोंगाग जो समुदाय हैं वह एक हो, यह फाल्पनिक चीज है । तो बूंदों के 
समुदायमें समुत्रका उपचार बनाकर फिर उस एक समृद्रकी ये तरंगे बबूला आश्रादि 
उठते हूँ, यह कहना ठोक हूँ । 
जीव की प्रतम्य शक्ति--उक्त प्रकारसे जगतके जितने भी प्रदेशवान पदार्थ 
' हैं उन प्रदेशवान पदायोका समूहात्मक जो यह लोक है उस लोककों एक मानकर 
' फिर एन्हें भिन्न-भिन्न त्तरंगें मानना कया यह सम्भव हो सकता है। यहाँ सही चीज यह 
है कि प्रदेशवान पदार्थ तो हैं यथार्व भौर इनका समूहात्मक लोक है उपवरित एक 
पदाव॑ । इस सारे लोकमें धनन्ते पदार्थ स्थित हैं उन समस्त पदार्थों से केवल जीव हीं 
जानने वाला है, इतर कोई नहीं । पुदूगल ज्ञाता नहीं, केवल जीव ही जानने वाला है 
पर्योकि ऐसी ही प्लम्म शक्ति जोवकी हैँ । भ्रपने ही सत्तवके कारण, अपनी ही 
विशेषताके कारण प्रपने भापमें ऐसी अ्रलम्य शक्ति हैँ कि स्वर शौर पर पदार्थोको 
जाननेको पाक्ति सम्पत्ति एसक्ले प्रन्दर हूँ । 


सत्‌ भ्रपरिवर्ततीय--भैया बहुत पहिली, वचपनकी वात थी लगभग साढ़े 
छः या सात यर्षकी उमर होगी । पहिले स्कूल तो थे नहीं । कोई पटवारी पाठक 
हो गया तो एक रुपया महीनेपर वही पढ़ा देता था। पहिले वलास नहीं लगती 
घी । हिन्दी गणितकी बहुत भधिक पढ़ाई होती थी। ऐसी पाठशालामें यह भी पढ़ता 
“था । सो एक दिन बच्चोंको पीटे जाते देखा | तो डर लगा भौर मैं एक दिन न गया 
» सो पाठ्यालासे मुझे बच्चे पकड़ने श्राये । यह पहिले रिवाज ही था। नहीं गये तो 
माँ ने एक तमाचा मार दिया तो रोते हुए मैंने सोचा कि यदि मैं यह काठका 
सम्भा जिससे रस्सी बांध कर मट्टा घोरा जाता था, होता, तो मैं न पिटता | मगर 
खम्मा, हो कैसे जाये । जो सद्‌ . सो सत्‌ है वह स्वयं है । 


भ्द्द 


प्रज्ञान परिणशति ही संकट का प्रसार--यह चेतन सत्‌ चैतन्य शक्ति सम्पंदा 
को लिए हुए है। सो अपने प्रापमें बहुत ही उत्तम है। सो में हैँ भौर पदार्थ हूँ श्रपना 
उत्पाद व्यय करता हूँ । ये शेय भी एक पदार्थ हैँ श्लौर अपने आप में उत्पाद व्यय 
करते हैं । जीवका उत्पाद व्यय. चैतेन्यात्मक होता है ।सो 242३४: हैँ 
इस ही रुपमें जीव परिणमन हैं । सो विष्वको जानते हूं ऐसी सम्पदा | हरी प्राप्त 
है प्रौर पदा्थोर्मे नहीं है । किन्तु जीवने अपने ऊपर कितनी विपत्तियाँ बना ली हैं, 
कितने संकट भपने झापमें श्रा गये हैं। यह सब भ्रज्ञानका परिणाम है। ह 
ज्ञायक स्परमावकी हृण्टिके बिना संयोग विडस्वनाके फकारण--देखो भैया ! 
पंव पदार्थ स्वतन्त्र हैं. । भ्रपने आपके स्वरूपमें हैं । अपने पश्रापमें हे उनका द्रव्य,गुण, 
पर्याय सव कुछ है । किसी भी पर द्रव्यका उसके साथ कोई नाता नहीं हैं। का न्यारे- 
. गारे हैं। जब तक समागम है तब तक संयोग है फिर नियमसे श्रलगं, होंगे। संयुक्त 
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“वस्तुका वियोग नियंमसे होता हैं । जहाँ संयोग है वहाँ वियमसे वियोग होगा ही, 
. इसमें जरा भी झक नहीं है-। जितने भी समायम हैं उन सबमें ज्ञायक स्वभावकों 
हृष्टिके विना श्रापत्ति ही आपत्तिका अनुभव होता है; कुछ भी सुख नहीं नजर आ्राता 
है, - कुछ--झांति नहीं मिलती। और, एक -विडम्बनाकी बात देखो कि अपने निज 
- घरका खूंटा तोड़कर वाहरकी ओर ही इसकी हृष्टि-है। सो संकट है तो यही संकट हैं । 
संकटऔर कोई-चीज नहीं हैं। और इस ही ऐवके कारण हमारा - अमुत्व; ऐडवर्य, 
चरम विकाद , सिद्ध अवस्था यह सव आवृत हूँ, श्रन्तरमें तिरोभृत है । .- 


सर्वोत्कष्ट कार्य--सर्वोत्कृप्ट एक मात्र काम करनेको यह हैँ कि हम् 
प्रपनेको ज्ञानस्वभाव ही मानें । हम इसीलिए मनुष्य हुए कि अपूना काम केवल यही है 
कि अपने ज्ञान स्वरुपकी हृप्टि बनी रहे | इस दृ्टिके होते हुए जो हो, सो .हो, वाह 
पदार्थ जहाँ रहते हों रहें, ग्रुज रते हों गुजरें, कहीं जाते हो, जायें | अपना तो एकमात्र 
य्रही काम है कि मैं ज्ञानस्वभावको दृष्टि बनाए रहूँ। इसके अतिरिक्त कोई काम करने 
योग्य नहीं है और काम तो गले पड़े वजाय सरेकी वात है ।।.. 
शत्तिमें जुम्मेदारी-इस जीवमें स्व भौर परके परिच्छेदकी शक्ति मौजूद है और 
उस सम्पदाके द्वारा यह जीव ही जानता हूँ इतर कोई पदार्थ जानने वाले नहीं है 
हम हैं सदा रहैंगे और रहेंगे तो कोई न कोई परिस्थिति, परिण॒ति जरूर होगी। 
क्योंकि परिणामन विना कोई सत्‌ नहीं । अच्छा तो यह था कि हम होते ही नहीं । 
कुछ भी न होते अरे हम, व कुछ न होते, यह तो परस्पर विरुद्ध ब्चन है। सो मैं 
तो हूँ ही, मेरा परिणमन सदा होता रहेगा । किसी व किसी हालत में मैं रहा ही 
करूगा। तव भुझपर बड़ी ही जुम्मेदारी हैँ कि हम भागे क्या करेंगे ? किस परिणमनमें 
चलेंगे ? कैसी स्थिति होगी । 


जीवका अलोकिक ऐब्वर्य-पुदगल सत्‌ में तो चिन्ता की कोई बात नहीं | लकड़ी 
हो और जल भी गयी तो जल गयी, वया दुरा हुआ दह पुद्गल मैटीरियल है उसमें 
कोई विह्वलता नहीं है, परेशानी नहीं है । परिणमन होगया। पहिले ईन्धन रूप परि- 
खमन था, अभी आगरूप था, श्रव राख रूप होगया । क्‍या विगाड़ हो गया । वह तो है 
उसका क्या ऐड्वर्य नहीं है? हैं। क्या ? हैं और परिरमता है, स्वरूपसे स्वतंत्र है, 
यही इसका ऐड्वरयं है। इस जीवका तो कितना ऐड्वर्य है कि जगतमें जो भी पदार्थ 
हैं, तीन लोकमें और उनका पंेरिणमने होगा व हुआ था व जो कुछ हैँ वह सर्व कुछ एक 
समयमें प्रतिभासित हो जाता है। इसकी अलौकिक विचित्र सम्पदा हैँ लेकिन जिस 
समय यह मलिन परिस्थितिमें हो चाहे, निगोद में है, एकेन्द्रिय आदि में है, अर्ंज्ञी ' 
पर्याय में है उस स्थितिमें .हम यह कहेंगे कि यह लकड़ीसे भो' गया बीता होगया हैं । रा 


ना 
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लकड़ी परिणमत्ती हैं पर ब्रिह्मलता तो नहीं होती; संक्लिष्ट तो नहीं होती ।-पर इस - 
जीवफकी तो दुगंति हो रही है । 2 


सत्य फो खोज-किन्तु भैया! एक मात्र स्वाधीन तो पझपना काम यहं है कि | 
अपने सत्यस्थरूपको समझे । प्रत्येक जीवमें सत्येकी जिज्ञासा रहती है। कौन 
पुरुष ऐसा है जो चाहे कि प्रत्येक पदार्थों मेरी गलत जानकारी हो । गलत जांन- 
फारी कोई नहीं चाहता है। सबकी यह इच्छा होती है कि पदार्थोंकों सही जान- 
फारी हो जाय । कोई पुरुष किसी पदाथफ्े दारेमें यह नहीं चाहता है कि उल्ही* 
या भूठो समक रहे । प्रत्येक जींवोकी इच्छा होतीहै कि मैं शुद्ध जातू ॥ तो 
यही तो वात झपनेको करना है -कि हम हर एक जगह सत्यको खोज निकालें 
कि यह सत्य क्या है? सत्य क्‍या है? परमार्थसे सत्य वह है जो प्रव है, जो 
उत्पाद ब्ययका भाघार है वह सत्य है। सत्य 'इन्द्रियोंके द्वारा नहीं जाना जा 
सकता । जीव तो इन्द्रिवों द्वारा जाना ही नहीं जाता किल्तु पुदगल सत्य भी इन्द्रियों . 
हारा नहीं जाना जाता है । मे 

झनिन्द्रिय सत्‌ की खोज को फत्पना में -तो परमार्थ सत्य हैं' वह इन्द्रिय- 
गम्प नहीं है भ्रौर .इन्द्रियगम्य नहीं है तो , सत्यके जिज्ञासु ऋषों महपि.संतोंमें 
इस भर्मे ब्ारेमें किसीने झानाहत तत्त कहा, किसीने चित्राहत तत्त्व कहा, किसी 
मे धब्दाद्त तत्व कहा, किसीने ब्रह्मा तत्त्व कहा, किसीने क्षणक्षयी पदार्थ 
अली । तत्वमार्ग की भिन्न भिन्न सीढ़ियोंपर वे खड़े होगये । 


सिदानंद राजा क्री प्रतिष्शा--मभैया सत्य तत्त्व क्‍या है इस मर्मकों जानने 
वाले कौन हैं ? इस समस्न लोकमें जहाँ कि समरत द्रव्य है? उन समस्त द्रव्योंके 
वीचमें केवल एक चिदानंदघन नवाव ताहव ही जाननेवाले हैं। बाकी तो सब भेरे 
जाननेके ऐदव्यंकी शोभा वढ़ानेके लिए उपकरणमात्र हैं । क्योंकि सारा विश्व 
हमारे जानन में आ्राता है। भय वनते हैं तो हमारे जाननके ऐडशवर्यके श्गार 
चढ़ानेके लिए ये सव उपकरण हैं | जैसे किसी रईसके शोक बढ़ानेके उपकरण 
हवेलियाँ हैं, नौकर चाकर हैं, श्रौर-प्रीर सर्व प्रकारके कार्य हैं इरस.प्रकार यह सारा 
झलोकिक ऐदवर्यशालो जीचोंके जाननेके ऐद्वर्युके श्रंगारकों बढ़ानेके लिए उप- 
करण हैं, जय हैं, जाननमें श्राते हैं। जिसमें जाननका रूपक झौर विस्तार बढ़ता है 


* इन सब पदार्थों को केवल जीवद्रव्य ही जानता है। श्रन्य द्रव्य जानने वाले नहीं हैं। 


ज्ञेय सब ज्ञाता एक-इसी प्रकार जितने शेप द्रव्य हैं. वे तो ज्ञेय ही हैं। पर 
जीव द्रव्य जो है. वह ज्ञेय भी है भौर ज्ञात भी है। भौर-ओऔर पदार्थ पुदगल, 
धमं, श्रधर्म भ्राकाश और काल ये श्ञय हैं, .ज्ञान नहीं । ये जानते . नहीं। इनका 
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स्वरुप ज्ञान महीं हैं भ्रतः वे ज्ञोय ही हैं ओर यह अजीवं द्रव्य ज्ञान'भी है भर शेय भी, 
हैं इस प्रकार कुछ पूर्वकी गाथाओ्रोंमें ज्ञेयतत्त्व का वर्णन करके यहाँ यह बताया जा 
रहा हैं कि शोयपदार्थ तो वे-सब हैँ.पर उनमें जीव द्रव्य जो हैं वह शंय भी हैं ओर 
ज्ञान भी है। भौर बाकीके श्रन्य समस्त पदार्थ केवल ज्ञेय ही हैं, ज्ञानडप नहीं. हैं । 
श्र्थाद॒ यह जीव अपनेको भी जानता है इसलिए भ्रपने आपके द्वारा यह खुद शंय 
आन गया भर यह अपने आपके अतिरिक्त अन्य समस्त॒- पवार्थोकों भी जानता 
है, जानने के स्वरुप वाला है इसीलिए यह ज्ञान होगया । जैसे दीपक परप्रकाशक और 
स्वप्रकाशक है । भौर जैसे रात्रिको देखनेमें, आने वाली घड़ी बह स्व्रप्रकांशक तो है, पर- 
प्रकाशक नहीं है। घड़ीके कारण हम शौर दीजोंको-तो नहां दृढ़ सकते हैं पर 
कितने बजे हैं ? यह जान सकते हैं। मगर दीपक परप्रकाशक हैं, खुदभी प्रकाशमय 
है और दूसरे पदार्थोर्मे प्रकाशका यों निमित्त हैं। इन शब्दों में कह लो कि वह “स्व 
परप्रकादक है इसी प्रकार यह जीव भी परप्रकाशक है श्र स्वप्रकाशक है, आत्म- 
प्रकाशक है झौर श्रनात्मप्रकाशक भी है । इस प्रकार यह ज्ञान और जे यका का विभाव 
होता है कि भात्मा तो ज्ञान व ज्ञेय दोनों हैं, शेप द्रव्य शेय ही हैं। 


_जीवत्व क्या है-इन सब द्रव्योंमें जीव द्रव्य तो झेयदुप भी है, ,ज्ञानरूप भी है 
किन्तु शेष द्रब्यमें केवल ज्ञ यरूपता ही है। भ्रव यह निर्णय फीजिये कि इस जीव द्रव्य में 
निदचय जीवत्व क्या है ? चैतन्य प्राण निए्चयजीवत्व है। चैतन्यप्राशसे यह चेतन तत्व सदा 
जीवित है, भ्रविनाशी है, आत्मवस्तुका स्वरूप-भूत है, इसकी ज्ञानद्ाक्ति अ्रनन्त ज्ञानवक्ति 
है, वह चेतन्य स्वभाव अनन्त ज्ञानशक्तिरूप है वह श्रनन्त ज्ञानशक्तिका पुज-है | 
वह अनन्त ज्ञान शक्ति सहज विजुम्भित है भ्रर्थात्‌ उसके बढ़ते रहनेका स्वभाव है । 


निमित्तके श्रस्वयव्यतिरेकवाले भावके कहीं भत्यन्त श्रभावकी सम्भावता-- 
स्वामी समन्तभद्र आचार्यने देवागमस्तोत्रमं बताया -है कि राग कहीं कम हो, 
कहीं श्रौर कम हो, तो यह भी निर्णय है कि कहीं राग बिल्कुल ही. न हों, भ्रौर 
ज्ञान कहीं श्रधिक है शर कहीं उससे भ्रधिक हो तो इससे यह निर्णय हुआ 
कि कहीं ज्ञान पूरां परिपूर्ण हैं। वहाँ यह शंका उठायी जा सकती कि यदि हमने 
इससे उल्टा लगाया कि कहीं ज्ञान कम है भर कहीं उससे कम हैं तो कोई ऐसा होगा 
कि जहाँ ज्ञान बिल्कुल नहीं हो। और राग कहीं ज्यादा हैं कहीं उससे कम हैं , तो कही 
परिपूर्ण भी होगा पर ऐसा नहीं लगाया जा सकता क्योंकि जो पर उपाधिके शिथिल 
होने पर शिथिल होता है कम होता है उसका कहीं बिल्कुल 'अभाव होता है और , 
ज़ो्‌ उपाधिके , विथिल होनेसें क्षयोपञ्मम हौनेमें, अभाव होनेमें जो चीज बढ़ती. है वह 
अधिक बढ़ जाती है, यह थुक्ति सही होती हैं तो ज्ञान उपाधिके भ्रभावमें 
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यहुना है । उपाधिका कहीं बिल्कुल भी प्रभाव हो सकता हैं, कर्यीकि वह उपाधि 
ही त्तो है। उपाधिका पूर्ण श्रभाव होनेपर ज्ञान परिपूर्ण विकसित हो जाता। 
स्वनावकी विलक्षण महिंमा--जीवके स्वभावकों तो देखो कि इसका ज्ञान 
से दहुते रहनेका स्वभाव है भोर इसी कारण इस जीवका मोम प्रह्म है फ्शोंकि 
पृक्लति इति प्रह्म भ्र्धाव्‌ जो भ्पने गुणसे पूर्ण बढ़ सकता हैं उसे ब्रह्म ' 
फहते हैं। इसका युण है. चैतन्य । स्वभाव जैसे पलंग दुरसियोंमें स्प्रिंग होते हैं , 
उनके उठा रहनेका स्वभाव हैं । कोई वजनदार पुरुष बैठ जाय तो दवता है 
क उसके निमित्त से। उसे जरा ही मौका मिला त्तो वह उथ्मेकों ही सैयार है। कोई 
न रहे तो एकदम पूर्ण उठ जाता है। उसका उठनेका स्वभाव हैं, बढ़तेका स्वभाव 
हैं। जीवके भी ऐसी विजक्षण ज्ञान शक्ति हैं कि उसके विस्तारका ही स्वभाव हैं । तो 
चित्तारका जिसमें स्वभाव हैं ऐसे मानशक्तिका हेनु चैत्तन्य प्राण हैं । यह जीव 
निरचय से परिपूर्ण हैं । ये निव्चय प्राण जीवके तिकाल हैँ । * 
सत्‌ प्रनादि धतन्त--जो सत्‌ हैं चह कभी नहीं था बीचमें होगया ऐसा कमी 
नहीं होता । प्रगर सत्‌ नहीं था और दीचमें होगया तो केसे होगया ? उत्तका उपादान 
क्या ? जो कुछ भी होता हैं उपादान तो होता ही है ना ? तो जीव नया और होगया 
तो जवक्ा उपादान कया हैं ? जो भी उपादान मानों वह है भौर पहिले से था जो 
सत्‌ है वह पहिले से है भौर भ्रनन्‍्तकाल तक रहेगा । यह मैं सत्‌ हूँ । हैं ना ? 
के हूँ होने में संदेह नदीं हैं । भ्रस्तित्वमें तो सन्देह नहीं है । घूब हैं। हां यह बात ओर 
है कि चाहे अनेक माया, मिथ्या, निदान, छ्ाल्योसे भरी हुई अनुभूति होती रहें 
अ्रयवा थुद्ध श्षानतत्यफी खबर कर सकने बाली पनूभूति होती रहे | तो जब हम हैं 
तो जो भी वस्तु होती है स्वमात्र भात्र होती है, स्वभावसे प्रथक्‌ नहीं है; सो 
स्वभावहप यह प्रात्मतत्व, चैतन्यस्वमावात्मक यह मैं प्रात्मा सदंदा हूँ । 
निज चैतन्य स्वभावशून्य लौफिक यद् भैसव मृग सरोविका--ऐसी त्रैकालिक 
निज चैतन्य स्वरुूपकी जब उत्सुकता नहीं रहती , जिज्ञासा नहीं रहती तो समभो « 
भनस्ते संकट इस जीवपर श्राजाते हैं । संकटोंसे दूर होनेका उपाय एक ही 
हैं। झनादि प्रनन्‍त भरहेतुक स्वमावमय आत्मतत्वका भ्वलम्बन लेनेसे सब संकट 
नप्ट होते हैँ । तब संकटोंके बिनासका एक मात्र उपाय है। बड़ोंका बड़प्पन इसी में 
है । लौकिक वैभव घढ़ालें , इससे बढ़प्पन नहीं है लौकिक बैभवसे कोई यश नहीं । 
यदाके मायने कया कि संसारमें भटकने थाले इन प्राणियोंने कुछ बचनोंसे कुछ बोलीप़े 
कुछ ढंग से, जिसको यह भपने भ्नुदुल समभतता, यह: जिसको सुनकर अपने मनमें 
राजी:होता उसी के माने यश है । हम ही सरीखे भौर हमसे भी गये बीते कृछ जीवोंके 
कुछ ब्चन सुननेको मिल गये इसी के माने यशकी कल्पना हैँ । सो .उन जीथों. . 
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में भी सार: क्या है? बड़ौंका बड़प्पन .यही है कि अपने सहज शुद्ध स्वभावकी 
दृष्टि करलें॥ लौकिक धन बढ़ गया, वैभव चढ़ा है। समूद्धि बढ़ गयी, यह सब कुछ 
बड़ंप्पन नेंहीं है । ये-हों तो क्या; नहों तो क्या । जीवोंका परिणमत्त तोचलता ही है । 
जैसे. भी चले। उसका विनाक्ष नहीं , हो जाता । जीव तो गुप्त है; सुरक्षित है, उसका 
कभी नाश-नहीं होता है । हँ उस लौकिक समृद्धिके कारण जीवका बिनाण ही 
समझो, वर्वादी ही समभो। जो वहिम्‌खता में है वह अपने आपमें शून्य -बन गया-। 
वह मगमरीचिकाकी तरह भटकता ही रहता हं । उसे संतोप -नहीं मिलता । 

मुग सरीचिका ही साक्षात मृत्यु--जैसे हिरण गर्मकि दिनोंमें प्यासके भारे 
रेत में खड़ा.हो और वह दृष्टि पसारता है तो देखता है कि श्रःगे लब्ालब पानी भरा 
हुआ है । वह सारा रेत पानीकी तरहसे मालूम, होता हैं ।. वह हिरण उस 
रेतकों पानी समझ कर दौड़ लगाता हैं पर जब निकट पहुँचता हैं ता देखता है.कि.. 
यह तो रेत हैं। फिर आ्रागे पानी समभकर - वह हिरण- दं.ड़ लगाता है और जब , 
पास में पहुँच जाता है तो देखता है कि रेत है ,। उसके . द॑ड़. लगने से उसकी 
प्यास बढ़ती जाती है और फिर कहीं उस हिरणके प्राण पसेहः उड़. जाते है ।. 


चाह्य वमवमें तृष्णाका तांडब--इंसी तरह जब अपने श्रापवी समझ नहीं ' 
होती है. तो वाह्य वैभवकी श्रोर दृष्टि लगाई जाती हैं । उस बाह्य दृप्टिसे 
प्यास बढ़ती ही जाती है, तृष्णा होती ही रहती है, श्रापत्तियां बढ़ती ही जाती हैं 
अ्रनेक प्रकारकी कत्पनाएं हो जाती हैं । इन कल्पनाश्रोंके हो -जानेसे हृप्णा 
वृद्ध हो जाती है | श्रपने सुखके लिए ये जगतके जीव विपय साधनाएं' बनाते, 
रहते हैं मगर जब उनके निकट पहुँचते हैँ तो भ्राकुलताएं हो जाती हैं। जब ' 
श्राकूंसताए' हो जाती हैं तो आगे सुख सोचकर श्रौर दौड़ लगाते हैं तो वहाँ 
भी तृप्णा ही सामने दिखाई देती है.। . 


. कल्पनाश्रोंका जाल--ये जगतेके जीव उस सुखक्रे लिए वड़ो यत्न करते 
हैं। इन जगतके जीवोंका यही काम हो रहा हैँ । श्रभी यह काम है झाज से 
दो वर्ष पहिले, ४ वर्ष पहिले ६ वर्ष पहिलें कुछ और विचार किया था । क्या होगा कि ' 
अरब तो व दो वर्ष में ही ये ऋंकर्ट छूट जावेंगे। हम जब रिटायर हो' जावेंगे तब ' 
फिर केवल धर्मकी साधना करेंगे ही, शांतिसे जीवन :वितायेंगे । ऐसा 'सोचते हैं 
मगर समय गुजरता जाता है शभौर ५-७ वर्ष पंहिलेकी अपेक्षा भी.अब ज्यादा 
फसे हुए श्रपनेकी अनुभव करने लगते हैं, . और भी फसावां बढ़ने लगता है। 
वह फसावा क्‍या बढ़ता ? खुद ही फसता जाता हौ । 5 

._माग्यवानकी चिन्ता हार्थरपद--भैया ! दूसरा ' कोई किसी दूसरे प्राणी 
को फसाता नहीं हैं, स्वयं की कल्पनाएँ बनी लेनेसे वे फसे हुए हैं अथत्‌ । अपने 


गाधा'१४४ ]. . : ह ६] 


ही ख्याल से फसे हैं। यह आत्मा तो :स्वयं -.ही सबसे निराला है, .स्वभावमय है,-. 
भ्रानन्दमय है, ज्ञानघन हैं, अपने आपमें अपनेआप की सृष्टिको बनाने वाला है,। 
जरा अन्तर्वाह्म बन्धनोंको तो देखो-पता पड़ जाताहै फसे कैसे नहीं है, फसे हैं किन्तु केवल 
अपने विकल्प जालमें फसे हैं। चिन्ता दूसरोंकी करते हैं. जिनका भाग्य भ्रच्छा है, ,* 
जिनके पुण्यका उदय हँ उनकी चिन्ता करते हैं, उनको सुखी रखनेके यत्न करते 
हैं। यह बतलाओो कि जिनकी चिन्ता करते हो उनका भाग्य अधिक भ्रच्छा' है कि 
तुम्हारा ? उनका भाग्य अधिक अच्छा है जिनकी रक्षाके लिए, जिनके सुखके लिए 
श्राप वड़ी चिन्ता केरते हैं तुम चिन्ता रंच भी मत करो । जिनकी तुम चिन्ता करते 
हो उनका भी उनके पुण्यके अनुसार लौकिक सुख भरपुर रहेगा किन्तु भे या ! मृग- 
मरीदिकाकी तरह हम आपलोगों की यह वाह्म पदार्थोमें ही दौड़ हो रही है। 


परत्तम्जन्धते मिजनिधिकी लूट--भैया । हमारा निचद्य प्राण है चेतन्य। 
उसके ही हारा हम जीदित हैं तो भी संसारकी अ्रवस्थामें भ्रनन्त प्रवाहसे चले आये. 
हुए पृ ए्गल कर्मोका संइरूूप है उससे यह तिरोहित रहता है इस कारणसे चार 
प्राण करके सभ्वन्ध हो गया है भर्थात्‌ इन्द्रिय, बल, भ्ायु, और स्वासोच्छुवास इन चार 
प्राण करके जीवितपना हो रहा है । कोई विशेष निधिका अधिक अधिकारी किसी ठगों 
के द्वारा बहका लिया जाय तो निधि गमा देता फिर सामान्य चीज ही उसके हाथ 
रह जाती है । की 5, *« 

मणिके श्र शरखीका हृष्टान्त--जैसें कथानकमें कहने लगते हैं कि कोई लकड़- 
हारा था उसे कहीं से एक रतन मिल गया ।वह रत्न लिए जा रहा था। कोई 
जौहरी मिला, कोई दुकानदार मिला तो लकड़हारा बोला कि हमें भोजन करा दो। 
तो दृकानदार ने कहा, क्या है तेरे.प्रास । तो बोला पैसे तो नहीं हैं, यह पथरा है । वह 
दकानदार पहिचान गया कि यह रत्न है सो जिंतना वह खाना चाहता था उससे 
चौगुना खाना देकर पथरा ले लिया ।'लकड़हारा : खुश हो गया, सोचा कि एक पथरे 
से ४-६ दिनको -खानैको मिला ।उस दूकानदार के लिए तो वह पथरा आनन्द कौ 
चीज थी, भ्रज्ञानीकों वह पथरा ही था । 

राज्य पया ?--भैयां इसी तरह अपने झापकी आनन्द निधिकी उपमा 
दुनियाँमें ढूढ़ो तो वह प्रभू ही मिल सकतां है । मम स्वरूप है सिद्ध समान, अ्रमित 
घक्तिसुखनाननिधान । मेरा सहज स्वरूप भगवानके स्वरूपकी तरह है, किन्तु 
पंचन्द्रियों श्रौर मनके विषयोंमें वहक गया हूँ । सुख तो हम स्वमें लिए हुए 
हैं | जितना सुख हम चाहते हैं उससे अरनन्त' गुणा बल्कि अ्रलौकिक सुख 
हमारे स्वरूपमें भरा हुत्रा है। उसे भूलकर हम दीन बन रहे हैं। कभी घरमें-किंसी 
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वृद्ध पुरुषसे पूछो कि भाई भ्वे तुम झांत हो ना ! तो कहेगा कि बड़ी झांति है, कोई - 
तकलोफ नहीं, कोई शल्य नहीं । सव॒ मौज है, चार लड़के हैं, इतने पोते हैं; इतने 
नाती हैं। बड़ी मौज है मेरेमें किसी प्रकारका शल्य नही चल रहा है। पर 
मेरे चार लड़के हैं ऐसा विचार ही तो शल्य है। के 


निज स्वरूप की हृष्ठि ही जीवन--जीवन तो - वह. है कि जहाँ: उपयोग. में 
अपना शुद्ध निर्मल चैतन्य स्वरूप भ्रधिक अधिक हृष्टिमें आता रहे ।-. वास्तविक 
जीवन तो वही है। नहीं तो वह जीवन कैसा कि मरकर पेड पौधे हो गये,“ तिर्य॑ च 
हो गये, नारकी हो गये | जीवन तो भ्रपना तव सफल है जब अपने श्रात्माका 
पोपण हो । आत्माका पोषण कैसे हो कि अपने ज्ञानोन-द स्वरूपका अनुभव 
हो कि मैं ज्ञानमात्र हूँ, मेरे को नान कहीं वाहरसे नहीं लाना है । रागादि विकारके 
द्वारा ज्ञानका जो तिरोभाव हैं वह न रहे यही आत्मका विकाझन है। 


निमञ्र स्वरुपके भ्रज्ञाकका फन्च--भैया निज स्वरूपको न जाना सो यह 
विभक्तब्य हो गया और, कैसे विभक्तव्य हो गया ? किसी में १० प्रास्त हैं. किसी 
में & प्ररण है किसी में ८ प्राण है किसो में ६ है किसी में ५ हैं किसी में ४ हैं, किसी में ३ 
हैं । एकेन्द्रिय जीव अपर्याप्त श्रवस्था में हैं तो उनके केवल तीत प्राण हैं । कायबल, स्पर्श- 
न इन्द्रिय व आयु | और जीवोंको देखो कितने ही भेदोंके प्रारा हैं। निश्चयसे . चैतन्य 
प्राएसे जीवित होनेका और ज्ञानानन्दके पू्ं विकासके अनुभव- होनेका भ्रात्मका 
स्वभाव था और किसो की यह दशा हो गयी हैं। सो आपत्ति हो या सम्पत्ति हो, इस 
जीवके लिए वर्वादीके दोनों ही कारण हैं। और कदाचित्‌ आपत्तिसे सम्पत्ति 
ज्यादा भयंकर है | जीव को तृप्ति शोर संतोष तो वास्तवमें आपत्तिमें रह सकता 
है । सम्पत्तिमें तो तृष्ति और संतोष प्राय: सम्भव हो नहीं है । 


! सम्पदामें प्रात्मतावधानीकी व्रिरतता--भरत चक्रवती जैसे हृ्टांत सुनने 
को मिलते हैं ओर कोई विश्विप्ट-पुरुपां्थी पुरुष भ्रव भी ऐसे हैं कि सम्पत्तिके बीच 
में रहते हुए भी सम्पत्तिसे विरक्त हैं।और उस 'विरक्तिके कारण, अपने जानके 
कारण अपने झापमें सन्तुष्ट रहा करते हैं। फिर भी मुकावलेतन “आपत्तियोमें रहकर 
आत्मतृप्ति और आत्मसंतोपके पानेवाले अधिक हैं और- सम्पत्तिमें रहकर श्रात्मतृप्ति 
श्ात्मशांतिके पानेवाले कम हैं। कारण यह है कि भापत्ति परसे उपेक्षा बनाने - 
में सहायक होती हैं और जवकि सम्पत्ति परसे उपेक्षा बनानेमें सहायक तो क्‍या हो, 
किन्तु परमें लगाने में, आदक्ति बनानेमें सहायक होती- है ।-इस तरह इस जीव 
की दशा बड़ी दवनीय चल रही है। | 


गाया १४४५ ] ११] 


भ्रज्ञानीके बाह्य दृष्द संयोग कुंगतिके फारश--थोड़ा जो बड़ा है तो वह 
इस वड़प्पनसे क्‍या संतोष ! कैसा श्राज मनुप्य है श्रेष्ट ज्ञान है, इन्द्रिय पुष्ट हैं, पुण्य 
का सुयोग है, धोड़ा ठाटवाट हूँ । उनसे क्या संतोष किया जाय । ये सब कितने दिन 
की चीजें हैं । यह मनुष्य भव ऐसा श्रोप्ट है पर ये इन्द्रियपुष्टिकी चीजें कितने दिनों 
के लिए हैं? ये मिटेंगी और इनकी क्या स्थिति बनेगी? स्थिति क्‍या बनेगी ? 
दिसने इस अनात्मतत्तसे प्रेम किया, यदि बहुत आरम्भ किया, बड़े-वड़े काम काज 
लगो दिए हैं एक यह भी मिल है, एक यह भी दूकान है, ये भो पचासों शाखायें हैं, 
यह करते हैं, वह करते हैं, भ्रादि, वहुत-बहुंत झारम्भ किए, बहुत्त-वहुत परिग्रह लगा 
रकसे है तो क्या गति होगी ? उसे हम क्या कहेंगे ? उमास्वामीजी ने स्वयं कह दिया 
कि बह्दारम्भपरिग्रहत्वं नारकस्यायुपः । 

मायाचारी परिशतिका फल--णदि मायाचारका जीवन व्यतीत हुआझा । कहें 
बुछ, करें कुछ, धोलें कुछ और इस प्रवृत्तिके भ्रन्दर इतनी दुर्गति फसी हुयी हैं कि 
ऐसा करनेके परिणाममें चाहे कोई मरे कुछ भी परिस्थिति हो पर इतना स्वार्थ है 
कि ऐसा होना ही चाहिए | इस तरहकी वृत्तिमें जीव मायाचारी रहता है तो उसका 
क्यां परिणाम होगा ! यह सूत्र जी में लिखा है। माया तैयंग्योनत्य । 

सत्वेषु मंत्री परिणण त--यदि कुछ-कुछ वृत्ति मंदकपायोंकी है, आत्मसयम 
की हैं, स्वाभाविक सरलताकी है, सम्यक्त्थ परिपूर्णकी है, ज्ञानकोी श्रोर भुकने 
की, प्रात्मतृष्ति, प्रात्मसंतोष कभी-कभी वना लेनेकी वृत्ति है तो इन परिणामोंके 
फलमें देव श्रायु बेंघ जायगा, मनुष्य श्रायु बंध जायगा। सम्भव है कि फिर अच्छी 
परिस्थितिके हो जायेंगे। तो सबसे बड़ा काम है श्रपना सुधार। इसमें दूसरोंके 
बिगाड़ करके झ्पना सुधार करनेकी वात नहीं है। मेरा तो थों सुधार हो 
भ्रौर जगत के अ्रन्य जीवोंका भी सुधार हो, मित्र मंडलीके लोगोंका सुधार हो। मेरा 
ऐसा ही सुधार हो जिसमें दूसरेके सुधारसे मुरकना न पड़े, ऐसी भावना जम जाय 
तो यही एक करनेका "काम है । श्रौर यही हमारा झौर आपका बड़प्पन है। बाह्य. 
वस्तुओंसे अपना बड़प्पन नहीं है । ॥ 

« मोक्ष लाभ ल्‍याग रूप---इस व्यवहार जीवत्वके हेतुभूत जिन चार भ्रांणोंसे 
सम्बन्ध वन गया है वे मेरे जीवके स्वरूप नहीं हैं। मेरा शुद्ध स्वरूप जो मेरे ही 
अरितत्वके कारण है, भपने ही स्वभावसे है वह है केवल प्रतिभासंस्वरूप, चैतन्य 
स्वरूप । ज्ञाता द्रष्ठा रहना, यही मेरा - काम है ऐसा ज्ञान बना रहनेसे 'मेरा लाभ हूँ । 
ऐसा रहते हुए कदाचिव्‌ वाह्य पदार्थ में कुछ कमी श्रा जाय॑ तो भ्रा जाय । भौर कहें 
पयों, मगर यों होता है कि भपने भापकी उन्नति 'होते हुए में जब तक संसारमें 
रहना पड़ रहा है लौकिक वैभवोंकी वृद्धि होती हैं । जितने जीब मोक्ष गये हैं उन्तमे 
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श्रधिकतर ६० प्रतिशत ६५ प्रतिशत, ६६ प्रतिशत जीव" ऊंचे बनकर चैभवज्ञाली 
होकर, राजा होकर, सेठ होकर और बहुतसा वैभव:पाकर सर्व परित्याग कर मोक्ष गये - 
हैं। एक प्रतिशत ही ऐसे पुरुष होंगे. जो कम धनी -रहे हों, गरीब रहे हों, वैभवसयुन्य 
रहे हों, किन्तु ज्ञानगनल उनका वढ़ गया हो. सत्य वैराग्य हो गया ही । श्रात्मवल 
इतना तो ले ही लेना जितना कि कोई धनी कोई राजा, जब सम्पत्तिको छोड़कर प्राप्त 
करता है. और उस आत्मवल को प्राप्त कर मुक्त भी होजता है। . ु 
श्रात्मोन्मुखबताकी महिमा--भैया ! इस आत्मोन्मुखतामें. होते हुए जो राग 

शेष रहते हैं उन रागोमें इतना वल हो जाता कि वे सातिशय पुण्यके बंध करने वाले 
हो जाते । किसी- अफसरके साथ -रहनेवाले चपरासीमें इतना वल हो जाता हूँ कि 
उसे बड़े सेठ तक मनानेका मन करते हैं । इस ज्ञानकी आत्मविश्ृतिके साथ शेप 
रहे रागका इतना वल है कि उस रागके कारण विशिष्ट सातिद्यय पुण्य कर्मो 
का वन्ध बन जाता है। पर उसकी दृष्टि क्यों होगी ? उस वाह्य हृष्टिमें वह 
बड़ा नहीं हो सकता है । लि ' 

जीव परमार्थसे चैतन्य प्राण करि जीवित है-पर अनादि कालसे प्रसिद्ध लगी हुई . 
जो कर्म उपाधि है उसके सान्निध्यमें में जीव जिस-परिस्थितिमें है.वह परिस्थिति है 
व्यवहार जीवपने की। श्रर्थातु द्रव्य प्राणों करि जीवनेकी | वे.४ प्राण ,कोन है 
जिसके जीवनेके कारण इसभें व्यवहार जीवपना श्राया उस जीवपनेका वर्णान 
करते हैं -- , ५ 

इंदियपाणो य तधा बलपाणों तह श्राउपाणों य 
श्रासप्पासप्पाणों जीवारणं होंति पाणा ते -॥ १४६ ॥ 
प्राण ९० होते हैं । ५ इन्द्रिय प्राण, ३ बल प्राण, एक आयुप्राण और एक 

इवासोच्छुवास प्राण | इस तरह संसारी जीवोंके यामे जब तक मुक्ति-नहीं होती है 
तब तक जीवोंके यथा संभव १० प्राण होते हैं। प्राण वे कहलाते हैं जो कि पदार्थी 
की जान हैं। जिसके ये प्राण न रहें तो वह नहीं रहता । जैसे मनुष्यके १० प्राण हैं ! 
यदि ये प्राण न रहें तो मनुष्य नहीं रहता । ये जोवके परमार्यभूत-प्राण नहीं हैं कि 
ये प्रास न रहें तो जीव न रहेगा ये. संसारी जीवके प्राण हैं। प्राण न रहें और संसार 
में रहें यह कैसे हो सकता.है ? जिसका जो प्राण माना गया है उसी में यह बात घटाना 
चाहिए कि ये प्राश न- रहें तो यह न रहेगा । ु 

जीव के भावात्मक भावप्रार त्रिकाली हैं: द्रव्य इच्धिय ःवहों--जीव का 
परमार्थसे चैतन्य प्राण हैं। यदि चैतत्य प्राण न हो, (यह कल्पना की है, न रहें ऐसा तो - 
ही हो नहीं सकता, पर न हो तो फिर जीव कुछ नहीं है। ये. १० प्राण-हैं जिसमें पहिले - 
' पंच इन्द्रियोंका वर्णन है स्पर्शन, रसना,' प्राण, चक्षु और श्रोत्र । इन पंचेन्द्रिय - 
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प्राणोंसे मतलब द्रव्येन्द्रियसे नहीं है। यहाँ शरीरमें प्रकट 'होनेवाले इन द्रव्येन्द्रियों 
फो नहीं लेना है; किन्तु भावेन्द्रियके प्राणोंको लेना है, कल्पनाके लिये यदि किसी 
की नाक कट जाये, झ्रांख फूट जाय तो उसमे उस मनुष्यका ज॑ वन (प्राण) नहीं मिट 
गया । अत्त: यह सिद्ध है कि द्रव्य इन्द्रियमात्र जीवके प्राण नहीं हैं, किन्तु भावेन्द्रिय ही 
जीवके प्राण हैं। भाँस फूट जाय पर यह - भावैन्द्रिय ग़ठावाली श्राँख नहीं है सो 
वह मनुष्य नहीं मिठत्ता । भले ही कुछ मर्म साधन ऐसा है कि जिसका इनका आधार 
न होनेपर इस जीवका - मरना सम्भव है श्रर्थात्‌ यह भावेन्द्रियसहित यहाँ से निकल 
जाता हैं, तो भी प्राण शरीरके श्रंग नहीं होते किन्तु वे भावेन्द्रिय ही प्राण .हुए । 


' सयोग केबली में 'फेव्ल ४ प्राण क्यों--जैसे पूृद्धा जाय कि: सयोग के- 
घली भगवानमें कितने प्राण होते हैं ? तो ४ प्राण होते हैं। एक वचनवल एक कायबल, 
इवातोच्छवास और एक झायु ये ४ प्राण माने हैं, छह कौनसे क्‍यों छूट गये ? प.च 
इन्द्रिय प्राश और एक मनोबल ये ६ प्राण छूट गये। इन्द्रिय प्राण क्यों छोड़ 
दिए गये थ्रश्मपि इन्द्रिय सब हैं ? किन्तु, इसलिये वे छूट गये कि द्रव्येन्द्रिय प्राण नहीं । 
देखो भैया ? एक साधु साधक अवस्थामें'है पूर्वीपाजित कमंविपाकसे उसका हाथ 
लचक गया, नाक कट गयी या पैर दृट गये- फिर भी वे साथु ही तो हैं, साधना तो 
कर रहे हैं । साधनासे यदि उनको. केवलज्ञान प्राप्त हो जाये, वे केवलज्ञानी 
भगवान वन जायें तो-वे- नप्ट अ्रष्ट वे इन्द्रियाँ सब सुन्दर स्थितिमें हो जाती 
है। भर्थावु तव फिर भज्जभ छिन्न-भिन्न नहीं रहते है कान, नाक, हाथ श्रादि अ्रवयव कटे 
नहीं रहते हैं, ऐसा केवल ज्ञानका श्रतिशय है। उनका वह शरीर परमौदारिक 
दरीर हो जाता है । * 

इन्द्रिय प्राणों से प्रयोजन कया--सो भैया ! इन्द्रिय प्राणोंसे प्रयोजन द्रव्येन्द्रिय 
से नहीं है, भावेन्द्रियसे है। भावेन्द्रियका अ्रथ॑ है द्रव्येन्द्रियके मिमित्तसे तद्विपर्यक 
शान का उपयोग होना। केवलीके|[इन्द्रियांवरणका क्षयोगसम नहीं है, क्षय है क्योंकि उनके 
केवल नाःनः है सो उस जातिके उपयोग नहीं है इंउलिए वहाँ भावात्मक प्राण 
नहीं रहते हैं । शरीर है इस वजह से द्रव्येन्द्रिय हौते हैं । - | > 

द्रव्य इन्द्रियोंके -प्रयोजनमें भ्रन्य उदाहरण--दूसरा उदाहरण--जैसे कोई 
.एकैन्द्रिय मरा श्रौर मरकर मनुष्य हुआ है तो मृत्युके बाद मनुष्य गतिमें जीवको 
एक्रेन्द्रिय कहा गया कि पंचेन्द्रिय ? पंचेन्द्रिय कहा गया। एकेन्द्रिय नहों कहा जायगा 
एकेन्द्रियका . भव तो मिट चुका भव विग्रहगतिमें रहनेवाला जीव या 'जन्मस्थान 
पर पहुँच कर अ्रपर्याप्त श्रवस्थामें रहने वाला ज॑.व पंचेन्द्रियं-- कहा जायगा,. यथपि 
उसमें द्रव्येन्द्रियं नहीं प्रकट होती । विग्रहगतिमें तो द्रव्येन्द्रियके योग्य श्राहार वर्गंणावों 
को भी नहीं ग्रहएा किया गया , फिर भी वह जी॥ पंचेन्द्रिय -है' तथा भ्रपर्याप्त 
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- ग्रवरथामें यद्यपि आहारवर्णंणाद्रोंकी ग्रहण किया हैं परन्तु पूति-तो नहीं हुई है । 
प्रशन फिर आप उन्हें पंचेन्द्रिय क्यों कहते हैं? उत्तर--उन्हें इस कारण पंचेन्द्रिय 
कहते हैं कि उनके पाँचों भावेन्द्रिय हो गये है । 

स्पश गुणकी सामान्य विवेचना--स्परशन, रसना, धाण, चक्षु श्रौर श्रोत्र 
इन्द्रियोंका साधारण वर्णन इस प्रकार है, स्पर्शन-जिसके द्वारा स्पर्शधका ज्ञान हो उसे 
स्पर्शन कहेंगे | स्पर्श पुदूगलगत पर्याय हैँ। तद॒विषयक ज्ञान जीवगत ज्ञान हैं। 
बस्तुतः जीव स्पशंका ज्ञान नहीं करता है, किन्तु जैसा स्पद्यं है, जैसा वह भय है 
उस आकारहुप श्रर्यात्‌ तर॒पिपयक ज्ञावझूप यह जीव परिशमत्ता है, तब कहते हैं इसने 
स्पर्शका ज्ञान किया। स्पद्ध तो पुद्गलगत ग्रुरा और पर्याय हैं । एक गुण अपनी क्रिया 
दूसरे द्रव्यमें नहीं प्रयुक्त करता है पर हमें सभी स्पष्ट जानकारियाँ होंती हैं कि 
यह ठंडा है, इसमें गर्मी है। आत्मामें ठंडेपनका परिणुमन नहीं जाता, किन्तु यह ठंडा 
है, इत्याकारक जो जानन हैँ उस जाननपरिणतिसे हमने अपनेमें अपने आ्रापका 
प्रयोग किया है । े 

स्पर्श विषय द्रव्योंकी प्रवक्‍्ता--पुद्गलमें स्पर्श चार होते- हैं--स्निग्ध, 
रझूक्ष, शीत और उप्ण | ये समस्त पुदगल द्रव्योम पाये जाते हैं। एके साथ दो पाये 
जाते हैं स्निंग्ध रूक्ष में एक व शीत उप्ण में एक । जब उन पुदूगल द्रब्योंकी व्यंजन 
पर्याय होती है याने वे स्कंधच वनते हैं तो उनमें ४ अवस्थायें श्र प्रकट होती हैं । 
हल्कापन, भारीपन, कोमल और कड़ापन ये चार अवस्यायें पुद्गल द्रव्यमें स्वयं स्वरूप- 
गत नहीं है ! कोई पुदूगल कोमल, कोई कड़ा, कोई वजनदार और कोई हल्का होता 
हो, ऐसा नही है | पुदूगलका आशय एक-एक अखु से हैं, जो भ्रपना एकत्व लिए हुए हैं । 
पदार्थ जितने होते हैं वे अपना एकत्व लिए हुए हैं, अपना निजस्वरूप लिए हुए हैं। स्कन्य 
एकत्व विभक्त नहीं है तो स्कंघ अ्रवस्थामें ये चार अवस्थायें और प्रकट हो जाती 
हैं। «कि ये चार अवस्थायें भी स्पशंन इन्द्रियके द्वारा ज्ञात होती हैं इसलिए इन्हें 
भी स्पर्श कहते हैं। इस प्रकार ८ प्रकास्का स्पर्श जिस इन्द्रियके द्वारा जाने -जायें उसे 
स्पर्शन इन्द्रिय कहते हैं । 


रसना विपषरं द्रव्योंकी स्वतन्त्रता की विवेचना--रसना इन्द्रिय--४ प्रकार 
के रस खट्टा, मीठा, कड्झआ, चरपरा और कपायला ये पांच प्रकारके रस जिस 
इन्द्रियके द्वारा जाने जाते हैँ उसे रसनाइन्द्रिय कहते हैं | -रसना इन्द्रियके 
ये ही पांच विषय हैं । रस पुदूगल पदार्योका ग्रुण है, परिणमन हैं। तदुक्रिषयक जो 
वोध होता है उससे ज्ञानका उपद्रार हम वाह्मय पदार्थोमें करते हूँ। हमने “रुखको 
जाना सो उसके ज्ञेयझूत.पदार्थोेका उपचार करके कहा करते हैं कि हमने रसका ग्रहरा 
किया । यह व्यवहारमें अत्यधिक झायी हुई चीज वन गयी है, पर वस्तुस्वरुपकों 
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देखें तो पुदुगल पभपने प्लापमें झपना परिणमन करते हैं । जोव श्रपनेमें अ्रपना 
परिणमन कर रहा है | यह हुई रसनाकी बांत । 

प्राण विषय में द्रब्यों को स्वतंत्रता--प्राण इन्द्रिय-जिसके द्वारा गंध जानी 
जाय उसे प्राण इन्द्रिय कहते हैं। देखो कि रपर्शन इन्द्रिय तो बहुत व्यक्त है, 
समझ में श्रा रही है, भ्ाँसों देख रहे हैं । स्पर्शन इन्द्रियको भ्रॉंसोसे देखनेपर 
ऐसा लगता हैं फि यह सारा समूचा जितना अंग है वह सब स्पशंन इन्द्रिय है। इस 
समूले अंगमें जो स्पर्शफे ज्ञान करनेकी मायावाला _ तत्त्व हैँ वह स्पर्शनन इन्द्रिय है। 
यह व्यक्त इन्द्रिय समभमें भ्राती है पर रसना इन्द्रिय नहीं नजर श्ाती है । जीभ 
निकाल फर वता देगें तो वह छूनेमें भ्राती है ठंढी है कि गम है सो स्पर्शन हैं। रसके ग्रहण 
की माहा बाला जो तत्त्व है वह रसना इन्द्रिय है । यह नाक स्पष्ट समभमें झाती है कि 
इससे गंध भाती है। नाकके भ्रन्दर रहनेवाले किसी स्थानके पर्देसे यह गंध आती 
है। सो वास्तविक घ्राण एन्द्रियका स्थान विज्ञात नहीं होता । वह कुछ और विलक्षणा 
चीज जँगे है ? जो गंध ज्ञान करनंफा माहा रखता है ऐसा जो कोई तत्त्व है वह 
प्राण इन्द्रिय है। इसो कारण स्पर्शन एन्द्रियको ही व्यक्त शब्द से कहा है । 

घक्षु इद्धपोके विषय में रूृढि-- घक्षुइस्द्रिय--जिसके द्वारा पांच प्रकारके रूपका 
शान हो उसे चह्षुदन्द्रिय कहते हैं। यह इन्द्रिय देखनेका काम नहीं करती किन्तु जाननेका 
फाम करती है। आंयके द्वारा जो देखा जाता है उसे व्यवहारमें देखना कहते हैं श्रौर 
देशनेफी एड़ियां हो गयीं हैं। देखना घब्द तो दर्शनगुणके परिणशमनके लिए बोलना 
चाहिए, पितु चल्लुइन्द्रियजन्य ज्ञानका दर्धानगुणके परिणमनरुप देखनेके साथ 
समानता है सो देखने धब्द कहनेकी रूढि हो गई है। जैसे दर्शनमें कोई तरंग नहीं 
उठती है भोर एक जैसा है तैसा प्रवलोकन मात्र है। सो दर्शनगुण के परिणमनकी 
तरह ही तो नहीं, किन्तु समभमें कुछ यह श्राता है कि चक्षुइन्द्रिय द्वारा जो कुछ भी 
जानना होता है वहाँ श्रॉलोफा यद्ष नहीं चलता । दूर दूर ही भ्रवलोकनमात्र है। ऐसी 
कुछ समता है दर्शान ग्रणफे परिणमनमें श्ौर चल्षुदर्शनमें | भ्रांखीसे हरकी चीज 
देखते हैं तो देस लिया, भौर कुछ उसमें उद्योग नहीं चलता | जैसे हाथसे कोई चीज 
छूलीतो उसे तोड़ा मरोड़ा । रसना इन्द्रियसे कोई चीज चुरा ली, चवाली या 
उसकी विठम्बना बना सी, तथा प्राण इन्द्रियसे गंध बसी लगती है भौर उसमें 
भी मुछ विश्म्वना जैसा भ्रपना उद्योग वना है | इस तरह श्रांखोंसे देखो हुई चीज में 
वस दुछ नहीं चलता है । भगर बस चलता तो फिर वया है। बहुत से साधन न हों 
तो भी काम चल्न जाय । जँसे रोटी वन रही है भौर भाग जल नहीं रही है, तो 
तैज आँसोसे देखो तो श्रागय जल जाना चाहिए ॥ यों क्‍या श्राग जल जायेगी ? नहीं 
जलेगी। यों क्या रोटी पक जायगी ? नहीं । 


१६ ] [ प्रवचन सप्तम भोग 


चक्ष का एक काम केवल जानना भर है*। जानना तो सभी इन्द्रियों का काम 
है मगर व्यवहारमें जहाँ कुछ प्रतिभास सा नजर आता है | उसके आधारपर व्यवहार 
से आँखोंसे. जाननेका काम देखना बताया है, पर श्रांखोंसे देल़ा नहीं - जाता है । 
श्रांखों से तो जाना जाता है ! सभी - इन्द्रियोंस देखनेका काम नहीं होता, जाननेका 
काम होता है। तो चल्षु इन्द्रियको (कहते हैँ कि जिसके हारा पाँच प्रकारका रुप 
जाना जाता है उसे चल्लुइन्द्रिय कहते हैँ । रूप पाँच प्रकारका ही होता है | काला, 
पीला, नीला, लाल, सफेद । देखनेमें हजारों रंग श्राते हैं पर वे सब क्या हैं कि इन 
पाँचों रंगरोंके हल्कापन व तेजपन, होनेसे विभिन्न रूपक हैं तथा परस्परके 


मेलके रूपक है। जैसे परस्परमें पीली हल्दी और सर्फेद चूना मिल जाता-है तो 


लाल हो जाता है । सो जिस प्रकार हरा रंग स्त्रयं कुछ नहीं है । नीला पीला रंग मिल 


_ जानेसे हरा रंग बन जाता हैं । इसी प्रकार इन रंगोंके मेल व रंगोंकी तीन्नता 


मंदेतासे श्रनेक भेद हो गये हैं पर मूलमें जातिमें रुप पाँच प्रकारके हैं। इनके 
जानने का निमित्त चक्षइन्द्रिय हैं | श्रोत्र इन्द्रिय जिस इन्द्रियके द्वारा शब्दका 
ज्ञान हो उसे श्रोत्र इन्द्रिय कहते हैं। यह छाब्द पुदुगल द्वव्योंका गुण नहीं हूँ 
किन्तु पुदगल द्रव्यकी व्यंजन पर्याय हैं, द्रव्य पर्याय है । 


हाँ द्रय, सन वचन श्रौर कायत्॒ल का मोह प्रसार---ये पंचेन्द्रिय प्राण त्तीन बल 
मनोवल वचनवल और कायवल । ये प्राण वल, बल प्रत्तीत हो रहे हैं भर इन बलों 
से जीव अपनेकी वलिप्ट समभते हैं याने अन्य दाब्दोंमें, इनका अहंकार करते 
और इन प्राणोके मोहसे प्राणोंके अनुरागसे अपने परमार्थे शुद्ध-चंतन्य प्राणका 
तिरोभाव कर देते हैं। ये मोही जीव एक यथार्थ और परमार्थको भूलाकर शअ्रत्यन्त निस्सार 
अ्रयार्थ पदार्थंकों सर्वस्व मानते | अहो यह कित्तना मिथ्या आ्राइय और मिध्या श्रहंकार 
हैं। हे भगवन्‌ आत्मन्‌ अपनी इस गम्भीर भूलपर हृष्टि तो कर । .जीवका चैतन्य 
बल इतना विशिष्ट तत्त्व है कि जिस विकाशके , द्वारा यह जीव. समस्त-विद्व तन 
लोक और तीन कालके समस्त पदार्थोकों एक समयमें यथावास्थित स्पष्ट .परिपूर्ण 


- जानता हैं ? इतना विशिष्ट बल तूने इन प्राणोंके अ्रनुराग्में तिरोभूत -कर दिया.है । 


देख देख |! श्र जो इन प्राणोंके र,ते हुए इनको दृष्टि छोड़कर,.प्रमार्य चैतन्य 
प्राणों की दृष्टि करते हैं उनमें से शुद्ध वल स्वयमेव प्रकट होता है । इन प्राणोके 
अनुरागसे हम मोही जन. वास्तविक निधिको तिरोपभ्रूत.कर रहे हैं । 


सन, वचन, काय बल का कार्य --ये मनोतल बचनवल और कायवल क्या है- ? 


: बहुत अ्रच्छी कल्पनाएं कर सकें, जान सकें,” समझ सकें, वह मनोवल है । वचन वंल- 


_बचनों को बोल सकें, यही वचनवल ,है और कायवल-जैसी कि शक्ति दीखा करती 


हैं; शरीरमें काम करनेकी, शरीरसे ठहरनेकी, स्थिति रह सकनेकी आदि यह सब 


गाया १४६ ] . [१७ 


कायवल है इस प्रकार पाँव इन्द्रिग तीन बल ये-आउ प्राण हुए श्र € वां प्राण 
कहलाता है भ्ायु । जो भवोंके धारण फरनेमें निमित्त भूत हो वह आझायुवल प्राण है। 


ऋग्युबल झौर उसके उत्पाद व्यय को विवेचना--भैया जब तक अ्रायु 

रहती हूँ एक विशिष्ट भाव रहता है । झायुक्षय होनेपर दूसरा भाव हो जाता है 
दिती जीवफे ८वजकर दे! समय तक मनुष्य आयुका उदय है और ८बजकर 

सरे समयमें देव झायुका उदय हो तो आयुका क्षय किस समय कहेंगे। क्‍या श्राप 
दूसरे समयमे मनुष्य आायुका विनाथ कह सकते हैं? वहाँ तो मनुष्यायुकी सत्ता 
ई, वियाक हैँ, सो नाश नहों कह सकते हैँ । मनुप्य भायुफ़े क्षयका जो समय है 
यही देव आयुक्रे उदयका प्रथम समय हूँ । जो देव झायुके उदयका प्रथम 
समय है वही मनुप्य प्ायुके क्षयदा समय है । जैसे मिट्टीका घड़ा बना तो घड़े 
का उत्पाद और सोदेका विनाग ये दोनों एक समयमें हुँ। यों घड़ा फोड़ दिया तो 
खपरियका उत्तादऔर घड़का विनादा दोनों एंक ही समयकी चीजें हैं खपरियोंके 
उत्पादकों ही घटेका विनाथ कहते हूँ । ऐसा नहीं है कि घड़ेका विनाण हो भौर खपरियोंका 
उत्पाद न हो | इसी प्रकार सनुष्यायुका बिनाण भर देवायुका उत्पाद एक चीज है । 
'जा देव झामुका उत्पाद है उसीको यहा जाता हैं मनुप्यायुकी समाप्ति हो गई। * 


भर था 29% 
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' श्रायु के सम्बन्ध में सीकोक्ति--भैया ! जैसे लौकिक जन कहते हैं कि मनुष्य मर 
गया, मगर जब' तक १०-२५ झादमियोंकों ते क्षित्ता दे, पंगत न कर दें तब तक 
जीव घोजत; रहता 2 सो ऐसा नहीं है । मरण जन्मका ही नाम है। जम्मेके प्रथम 
“भम्ममें पूव॑ंभवका मरण ह। मरण होते ही दूसरी गतिमें जन्म हो जाता है। 
जब पेट ६ महीने रहे और पश्वातू वाहर उत्पन्न हुआ तो. उसे जन्म कहते हैं, 
यह छहुत मोटी बात हैं। जन्म तो आयुके विलीन होते ही इसका हो गया । विग्रह 
गतिमें दूसरा जन्म लिए हुए जीव है ।उसे तलासनेके लिए नहीं डोलना पड़ता है। 
जीवका दनभां प्राण है इवासोच्छास इबासका लेना; फेकना, इवासोच्छावास प्राण है । 
संज्री प्रवस्थामें जीव इन दस प्राणोके हारा व यथाराम्भव प्राणेके द्वारा जीकर 
रहते हैं । इन प्राणोका यही कार्य है 
जीवमें क्षयोपशमानसार प्रांण--प्राण ११ होते हैं। ये प्राण अपने 
अपने छयोपशमके श्रतुसार जीवोगें “भिन्न-भिन्न रूपसे पाये जाते हैं। जैसे ऐकेन्द्रिय 
जं,वोमें चार प्राण होते हैं । जीवोंमें प्राशोंकी संस्था समकनेके लिए हम॑ प्राणोके 
चार भागोंमें विभक्त कर लेना चाहते हैं। इन्द्रिय प्राण वल- प्राण, स्वासोच्छवासप्राण 
और श्ायु प्राण श्रच्छा ,एकेन्द्रिय जीचकी प्राणसंख्या वनाना' एकेन्द्रिय जीवमें एक 
तो इन्द्रिय, स्पर्शन, एक बल कायवल ,आयु और स्वासो स्वाच्छवास ये चारों प्रारंश हैं । 


१८ ] [ प्रवचनसार प्रवचन सप्तम भाग 


किन्तु अ्रपर्याप्त अवस्थामें एकेन्द्रिय जीवमें स्वासोच्छवासकों छोडकर केवल तीन 
प्राण ही हैं । 

दो इन्द्रिय जीवके प्राणेंके नाम थ संस्या--दो इन्द्रिय जीवके ६ प्राण 
होते हैं। यथा दो इन्द्रिय प्राण और दो बल प्राण वचनवल झौर दूसरा कायबल 
इवासोच्छुवास व आयु । दो इन्द्रिय जीवके जिद्दा है जिससे बचन बोलता है भ्रौर वही 
दो इन्द्रिय जीव अ्रपर्याप्त अवस्थामें है तो उरूके चार प्राण रहते हैं । वचन बल श्रीर 
इवासोच्छुवास प्राण नहीं रहते हैं । 

तीन, चार और पांच इन्द्रिय,जीवो में प्राणों फी संज्या व नाम---इसी प्रकार 
तीन इन्द्रिय जीवमें एक इन्द्रियप्राण बढ़ गया ७ प्राण होगये, तीन इन्द्रिय जीवमें 
अ्पर्याप्तमें वचन वल और स्वासोच्छवास नहीं है । चार इन्द्रियमें चार इन्द्रिय दो बल 
इवासोच्छसोवास भ्रौर भायु है। चतुरेनद्रिय जीवके श्रपर्याप्त श्रवस्थामें छः प्राण हैं 
असंज्ञी पंचेन्द्रिकेक मनोवल विना € प्राण हैं। यदि वह श्रपर्याप्त है तो बचन वल 
इवासोच्छवास और मनोवल नहीं । सो असैनी पंचेन्द्रिय जीवके श्रपर्याप्त भ्रवस्थामें 
७ प्राण हैं। संशीके १० प्राण हैं और यही मंत्ती पच्ेन्द्रिय अपर्याप्त हौते हैं तो ७ प्राण 
हैं। मनोवल, वचन वल और इ्वासोच्छुवास नहीं होते हैं । भ्रव प्राण श्वव्दकी निरुक्ति 
द्वारा यह बतलाते हैं कि प्राण जीवत्वफ़े हेतुभूत है शोर वे प्राण पौद्गलिक हैं । 


पारॉहि चदुहि जीवदि जीवस्सदि जो हु जीविदो पुन्न॑ । 
सो जीवो पाणापुण पोग्गलदब्वेहि खिब्बत्ता ॥ १४७ ॥ 
प्राणोंसे जीवकी सिद्धि--जो प्राणसामान्यसे जीता है, उसे जीव कहते 
हैं। यह व्यवहार प्राणक्ी अपेक्षा बात कही है, इब १० प्राणोमें यथासम्भव 
कितने ही प्राण होनेपर जीता है सो जीव है ॥ प्राण सामान्यके मायने चार प्राण 
पाये जाते हैं । एकेन्द्रिय हों तो, भर पंचेन्द्रिय हों तो चार प्राण हुआ्ना करते हैं। अत: 
जो यह प्राणोंकर जीता था, जी रहा है, जीवेगा उसे जीव कहते हैं। सिद्ध 
भगवानका यह लक्षण भूतकालकी श्रपेक्षा हुआ । इन प्राणोंकर जीता था, 
संसारी जीव भूत व बतंमानकी श्रपेक्षासे है। जो इन प्राशोंकरि जीता था और 
जीवेगा उसे जीव कहते हैं। सो श्रनादिस यह जीव प्राणयुक्त चला आया हैं ओर 
तीनों समयोंमें जीव प्राणयुक्त रहने वाला है उसके प्राण सामान्य जीवके जीवत्वके 
हेतुभूत है ही । यहाँ प्राण सामान्यसे मतलब इन चार प्राणोंसे है श्र्थात्‌ जीवके जीवत्वके 
हेतु श्रृत ये चार प्राण हैं, ये पहिलेये, अब हैं व आगे रहेंगे । 
: पार से जीवके स्वभावकी सिद्धि नहों--यद्यपि ये प्राण सव संसारी जीवोंमें 
पाये जाते हैं लेकिन ये जीवके स्वभाव नहीं होते हैं अर्थात्‌ यह इन्द्रिय प्राए, वल और 
आयु, स्वासाछ्वास झादि ये सब पुदुगलरचित होनेसे जीवके स्वभाव नहीं वन 
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सकते । ये पुदगल द्रब्योंके द्वारा कैसे रचे गये हैं,। इस बातपर श्रागे विचार 
करेंगे । यहां यह निरंय करलेना योग्य है कि इन प्राणोंमें हम आप जो फ्से 
हैं, इनमें फप्ते हुए हीकर भी हम अ्रपनरी योग्यतासे सदुपयोग भी कर सकते हैं यानी 
हम कुछ अपनी उन्नति कर सकते हैं और दुरुपयोग कर श्रवनति भी कर सकते हैं। 


प्राणोंके दुर्पयोग के प्रकार--इन्द्रियोंका दुरूपयोग क्या है कि पंचेन्द्रियके 
विषयोंमें जुटकर निरंतर इन इन्द्रियोंके द्वारा विषयसाधन जुटाना और इन्द्रियों 
को बलवर्द्धक बनाकर विषयोंकी पूति और नवीन नवीन खोटे खोटे ८ सनों 
में वृद्धि करना यह सब मनोबलका दुरुपयोग है । स्वेच्छानुतार बजन बोलना परके 
पीड़ाकारक, हानिकारक , क्षोमकारक या खराव वचन बोलना ही वचन बलका 
दुरुपयोग है। अ्रसावधानी पूर्वक शरीरसे दूसरोंको पीड़ा देना यह काय वलका दुरुपयोग 
है । श्वासोच्छुवासका दुरुपयोग कया है ? खोटे-खोटे कामोंमें श्रपना उद्यम करना, 
हाँपते रहना श्रादि शौर स्वासोच्छुवासका दुरुपयोग हो सकता है। 


.. ' प्राणोके सद्ुपयोग का ब्योरा--इन प्राणोंका यदि सदुपयोग करें तो किस 
तरहसे कर सकते हैं ? चाहे बिषयप्रवृत्ति करो, चाहे तीर्थपृजन भ्रादि करो 
ऐसी क्रिश्राप्नोंको करेंगे तो इन अंगोंका सदुपयोग बता सकोगे ।जिव्हा इन्द्रियसे बचन 
वोलनेकी , अथवा रसलेनेकी बात है । रसमें तो आशक्ति न रच्खो भ्रौर भ्रच्छी वाणी 
बोलो, भगवानके गुणगान करो धर्मकी बात करो, । जिह्वाका श्रौर क्‍या 
सदुपयोग हो सकता है ? समता भाव रखो गंधकी अझनाशक्ति और प्राणा- 
“याम करके पपने श्रापका शौय॑ बढ़ाओ और अन्तर बलको वढ़ाओ यह,प्राणका सदुपयोग 
है चक्ष इन्द्रियका सदुपयोग क्या है कि हम प्रभुमूर्तिके दर्शन करें, भ्रांखोंसे ऐसी चोज 
निरखें जिससे कि हमें धर्मकी प्रेरणा मिले। यह चक्ष्‌का सदुपयोग है कान 
का सदुपयोग यह है कि हम मोक्षमागंकी वातोंकों सुनें,जिनागमके सदुपदेशोंकों सुनें । 


बल, झायु व श्वासोच्छबास का सदुपयोग--मनका हम कैसा सदुपयोग करें ? 
हम सभी लोगोंका हित सोचेकि सबको सुख हो, सबका भला हो, सबका उत्थान 
हो । सब जीव एक समान हैं, प्रभु स्वरूप है। जिन पुरुषोको अपने धर्मकी प्रीति 
होती है.वे दूसरे धर्मात्माओोंकी बृत्तिको देखकर प्रमुदित होते हैं। धरंस्वाभावी तो सव 
ही हैं फिर सब सुखी हों तो यहां विगांड क्या है ? सवके सुखी होनेकी भावना हो तो 
अपना चित्त स्वच्छ रहता है,, निभय रहता है । दूसरोंका बुरा सोचनेपर चित्तमें 
स्वयं भय हो जाता है। यदि किसीको कुछ खोटा कहें तो अपनेको बोलने 
के लिए घड़ा बल लगाना पड़ता है मनोवृत्तिका सदुपयोग यह है कि भ्रपने तत्त्वके 
चितनमें लंगो, बचनका भी यही उपंयोग है कि शुद्ध, सत्यं हित्तकारी बचन बोलो । कायका 
भी यही उपयोग कि शरीरसे हितकारी अच्छी श्रच्छी चेष्टा करें। यदि हमने अपने 
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'ज्ञानसाधनामें कुछ क्षण विताए तौ यही श्रायुका उपयोग हैं, स्वासोच्छुवासका यही 
उपयोग है कि थमंसाधना हो श्ौर सहज इवासोच्छुवासके निरोधमें मंदगमनसे अपने मन 
को स्वस्थ बनाना, एकाग्र बनना यही द्ववासोच्छ वासका सदृपयोग है। । 

साधना--भैया ! धमंसाधनाके लिए पूर्वमें अनेको उपाय हैं मगर उन 
उपायोंमें से एक इस प्राथमिक उपायको देखो ॥धर्म साधनाके लिए सर्वप्रथम यह 

आवश्यक होता है कि श्रासन हृढ़ बनाकर : बैठे, पद्मासनमें व॑ठें , ठेढ़े मेंढ़े न 
बठें । और कोई ज्यादा तत्व चिन्तन न .कर ,सकें , त्तो इस तरहसे एक मोटा 
अभ्यास करें कि पहले अपनी दइवासको -देखो । स्वासका आना और.- जाना 
जो मालूम पड़ता है वही उसका देखना है । दवास दिखती नहीं -हैं मगर माउस 
पड़ता है कि यह श्वास झागयी, स्व स निकल गयी । यह तो प्रयोग व उपयोगसे मालुमत 
होता है, आँखें नहीं दखती है । केवल अंदाज रहता है कि यह स्वास फेंकीजा रही है और 
यह स्वास आरही ; है मगर ऐसी इवासोंके देखनेका प्रयोजन क्या है ? मनकी एका- 
ग्रताकी साधनामें यह वात कह रहे हैं। स्वासका लेता और छोड़ना, आप इस क्रमको 
मंदरूपसे रखें, इससे क्या होगा विकल्पों का करना यह सब कमहो जायगा इस 

शोर ही ध्यात्त आजायगा ॥ - 

इवासोच्छ वसस प्राणोंकी क्रिया व परिज्ञान--इवासोच्छवासको देखंनेके और 
भी आगे चलो तो जिस समय हम इवासको ऊपर ले रहे हैं उस समय “सो” शब्द 
आता, है किन्तु जब बाहरमें इवास फेंकते हें उस समण्है “शब्द आता हैं। जिस समय 
वाहरसे इवास आती है उस समथ सो जानो और जिस समय शवास वाहरकों जाती 
है उस समय भ्रहं जानो । इस प्रकार इवाससे “सोहम्‌” शब्द लिकलता है। इवासे" 
के श्रानेमें सो और इवासके - निकालने पर . भ्रहं.ऐसा. शब्द निकलता है । यह, अन्तरमें 
जल्प करना है | इसका मतलव यह है कि जो सिद्धावस्था है जैसा सिद्ध है वसा सं हूँ 
सिद्धके स्वररूपको जानकर भ्रपना स्वरूप देखो और जैसा आत्मस्वरूप है उसको 
देखकर सिद्धका जो स्वरूप है उसका चिन्तवन करो”। और तव श्वास लेने और 
वाहर करनकी प्रधानता न देकर अहं का जो स्वरूप है उसके विचारनेमें लगजावे 
हम श्वासोच्छुबास बाहर से लावें और फिर वाहरको फेंके यह यत्न न करें सब स्वयं 
होने दो । इस तरहसे हम अपनेको स्थिर बना लें । यही हमारे प्राणोंकां 
सदुपयोग हैं।... 

2,...... आखोंके सम्बन्ध चिन्तन -- हम इन प्राणोंके सम्बन्धर्म इस प्रकार 
आत्मेहितके लिए विचार करें कि प्राणकी चीजें विनाशीक हैँ और मुझ पर लादी 
गयी है,, जिसमें यह फसा हुआ है उसमें तो दुःख ही है। इस अपने स्वरूपको 
छोड़कर तुम कहाँ भटक गये हो । ऐसी कठिन परिथितिमें हमें क्या करना चाहिए ? 
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हमारे उपयोगोंम यह सामथ्यं हैं कि सब परिस्थितियोंको पार करके अन्‍्तरंगमें जो: 
गुप्त.नित्य प्रकाशमान चैतन्य स्वभाव है उसका उपयोग, किया जा सकता हैं। 
जिस समय -चैतन्यस्वभावका उपयोग होता है, दर्शन होता है, परिणत्ति अ्भेदरूप होता 
है लक्ष्य से भिन्‍नता नहीं रहती है, उस स्वभावको व ज्ञान पर्यायको एक अ्रभेद | 
रूप कर दिया जाता है याने इतनी तल्‍लीनता हो जाती है कि जैसे लौकिक जनोंके 
प्राणोंमें किसी वाह्म श्रर्थोमें मधिक आश्क्ति होती, ऐसी लीनतासे उन वाह्मपदार्थोसि 
कर स्वयंको एकाकी देखना, विचारना वने तो उस समय उसके लिए कुछ बाधन, 
“हनन नहीं रहता है । केवल उसके उंपयोगमें एक सहज स्वभावकी बात रहती है । 
वंधधक लीनताके सप्य, जिसने अपने ज्ञान स्वभावका उपयोग किया, सत्यका : 
आग्रह किया । अन्य किन्‍्हीं भी समागमोंसे, उसकी श्रात्माको किन्‍्हीं भी बातोंसे 
लाभ नहीं मिलता न मिल सकेगा इस कारण इसी क्षण संसारफे समस्त वाह्म पदार्थों 
को मैं त्यागता हूँ, विकल्पोंको मैं त्यागता हूँ ऐसा संकल्प करके बाह्य पदार्थोका 
आश्रय न लो, जितना वन सके उतना अ्रपने पुरुपार्थमें लगो, असत्यको छोड़ दो, 
सत्य तुम्हारे सामने अवद्य भरा जायगा । और जो सत्य आयगा, स्वरूप आयगा- वह 
अपने आप ही आयगा । इस प्रकारके अनुभवमें आनन्द हूँ इससे यह इतना तृप्त 
होगा, इतना संतुष्ड होगाकि फिर वह किसी दूसरे किस्मफ़े श्रानन्‍्दको न चाहेगा और 
इस तरहसे ग्रपने. प्रात्म कल्याण॒की वत्तिको अधिक वढा सकेगा । 


४४. समागमों की विचारों से प्ररखा- भैया ! हम श्राप सव जो इस स्थितिमें हैं 
ऐसे समागममें हैं , विचार तो करें क्‍या ये समागम सदा रहेंगे ? क्या यह स्थिति 
सदा रहेगी ? क्या इस जवलगुरका निवास सदा रहेगा ? भरे कभी तो अपना अन्त 
आयेगा हो। क्या यह धन चैभव सदा मिलता ही रहेगा ? सब विछुड़ जायेगे । शरीर 
भी बिछुड़ जायगा | केवल जो सुख दुःख किया करते हैं: ऐसा जो परतत्व है यह तत्व 
भी अलग हो ,जायगा, बिछुड़ जायगा । जो चीज बिछुड़ जानेकी है उस चीजमें 
ममत्व करके अ्रपनेकों केवल बरवाद किया जा रहा है । जिसको हम देखते हैं, 
जिसको हम जानते हैं, जिनका परिचय है वे भो मेरेको कुछ न कर सकेंगे । वे पदार्थ 
स्वयं सत्‌.हैं। वे किसीका कुछ करते नहीं । कोई किसीका शरणा बनता नहीं । 
बाह्य पद्मर्य स्ववल में प्रयोजनीयनहीं--ये चीजें अपने वलमें उपयोग करने, 
यूज करनेके लिए नहीं हैं । इनका परिणाम इनमें .ही निकलता है । मेंरा 
जुम्मेदार तो मैं ही हूँ । इन बाहरी पदार्थसि . मुझे सावधान रहना चाहिए । भौद अपने 
आपकी अश्रभेदब्ृत्तिसे श्रपनेमें घुलमिल जाना-चाहिए ।.यह- सोचो और इस तरहका ही - 
उद्यम हो तो, इस परिस्थितिमें श्राकर भ्पने आप का असेद बन सकता है क्योंकि दुलेभ 
नरजन्म श्रेष्ठ कुलका लाभ अपनो हृष्टिपर निर्भर- है ।. वाह्यमें आक्वार कैसा है 
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क्रिया कसी है ? परिणाम वया है, यह सब हृष्टि पर निर्भर होता है । 


पवित्र दृष्टिकी भर रणा--भैया अ्रपनी हृष्टिको पवित्र रखते है तो कहीं 
धोखेमें न पड़ सकेंगे । यदि हम अपवित्र हृष्टि रखते हैं तो हम धोखेमें ही पड़े हूँ श्रंणेरे 
में पड़े हैं। इस कारण वाह्य पदार्थ्मिं ममत्व न हो, भीतरमें यह दृढ़ विश्द्रास रलों 
कि ये सव कुछ मेरे नहीं हैं। कोई रंच भी मेरे लिए शरण नहीं है। भैया ! झात्म- 
स्वरुपमें संतीप करके श्रपने द्वितके मार्गमें लगें। इसका प्रथम उपाय हूँ कि इन समस्त 
द्रव्ण प्राणोंकी अपने परमात्मस्वरूपसे भिन्‍न भावें । ये प्राण पौदलिक हैं। इनकी 
प्रतिमें द्वित नहीं हैं । श्रव प्राण पौदूगलिक होते हैँ इसको सिद्धि करते है। 

जीवो पाणण्िवद्धो वो मोहादिए्ह कर्म हि। 
उवभुज॑ कम्मफलं वज्ञदि श्रण्णेंहि कम्मेंहि ॥१४८ा 

ये प्राण जिनमें हमारो प्रीति हो जाती है वे विकार हैँ, पौदूगलिक हैं, दुःखों 
के साधन हैं पर आात्माके शुद्ध ज्ञान स्वरूपको न जाननेके कारण इन पौदुगलिक 
प्राणोंमें भ्रभिरुचि उत्पन्न हो जाती है। ये प्राण पौदूगलिक हैं क्योंकि ये जीव प्राणों 
में कव फस जाते हैं जबकि यह पौद्गलिक कमोका वंध वंधता हैं। पौदगलिक कर्मों 
की उपाधि हुए बिना प्राणों से यह वंधा हुआ नहीं हो श्रकता । 

जीवमें विजातोय विकारोंकी सिद्धि-- यह जीव किन्हीं विजातीय सुक्ष्म 
उपाधियोंसे बँधा हुआ है इसका प्रमाण यह है, कि इसमें मोहादिक रागादिक विकार 
है ? किसी भी पदार्थके स्वभावके विरुद्ध यदि काम होता है तो उसको कारण 
किसी परपदार्थंका संयोंग होता है। यदि परकी उपाधिका सम्बन्ध नहीं होता तो 
पदार्थमें स्वभाव विरुद्ध भाव नहीं हो सकता | हाँ स्वरूपकी वात वहाँ भी यहो है 
कि जो विद्ृतत हो रही है । वे पदार्थ एकाकी केवल अ्रपने प्रदेशोंमें विकृत परिणमन 
कर रहे हैं, पर वह बिकृत परिणमन किसी परकी उपाधिके सम्बन्ध बिना, निमित्त 
विना नहीं होता | इस तरह हम लोगोंमें नाना विकार दीख रहे हैं । 


स्वभाव विकारका सिहाववलोकन--क्या ये विकार मेरी आत्माके स्वभाव 

' हैं? यह चंचलताकि किसी समयमें कुछ मन, कुछ समयमें कुछ मन हो ऐसी 
विरुद्धकायंशीलता, जो हमपर आपत्ति रूपमें घटित हैं क्‍या ये सब मेरा स्वभाव 

है ? नहीं, यह स्व्रभाव नहीं । स्वभाव होता तो इन दुःख न होता भ्रपने स्वभावसे 

अपनेको दुःख नहीं उत्पन्न होता है। दुःख तो इन विकारोंसे होता है । यदि स्वभाव 

ही इुःख उत्पन्न करने लगे तो स्वभाव ही मेरे विनाशका कारण वन जाता और - 

मैं तो कभीका ही नष्ट होगया होता। स्वभाव दुःखोंके लिए नहीं होता, विकार 

दुःखोंके लिए होता है । स्वभावमें यह मैं हैँ, ऐसी प्रतीति झानन्दको ही बढ़ाने 
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चाली होती है। और विकारमें यह मैं हूँ ऐसी प्रतीति दुःखकोबढ़ाने वाली होती 
है। जिन्हें मातती मलाई करनी है उनको इन दो बातोंका निश्वय भीतर अ्रपने श्राप 
पर दया करके रखना चाहिए। एक तो यहकि मेरा मात्र मैं ही हूँ, मेरेको छोड़ 
कर वाकी जितने भी पदार्थ हैं वे चाहे अपने घरमें बस गये हो, चाहे मित्र 
मंडलीमें आ गये हों चाहे यया-तथा परिचयमें श्ाये हों, वे सब पदार्थ, वे सब 
जीव मुझसे भ्रत्यस्त भिन्न हैं। उनमें यह छटनी नहींकी जा सकतीकि ये दो चार 
जीव तो मेरे हैं। इसब्रात।को सुनकर मोडीजीव चौक जाता है कि कैसे ये मेरे नहीं 
हैं, मेरी स्त्री है, मेरे पुत्र हैं, मेरे भ्रमुक हैं, मेरे दमाद हैं, मेरे भतीजे हैं। ये कैसे 
मेरे नहों हैं ? झरे ये तेरे नहीं हैं जितने भिन्न जगतके श्रन्य पदार्थ हैं, भ्रन्य जीव 
हैं। उतने ही भिन्न ये ४-६ परिचित धरके सज्जन भी शअत्गन्त भिन्न है । 


स्वप्ता नंद--हम सुखके लिए बाहरमें यत्न करते हैं भौर बाहरमें बहुत 
लगे रहते हैँ। यहाँ यह काम॑ करना है, यहाँ इसकी व्यवस्था करना है, बाहा पदार्थों 
की व्यवस्थामें, यत्न करनेमें भ्रपना संतोप मानते हैं कि मैने भी कुछ किया जैसे 
एक साँड़ कोई खोटी चीजके सम्ुुदायकों, घूरेको, खादकों, ग्रोवरकों अ्रपनी सींगों 
से पीठपर डालता है और कुछ समय बीच-बीच श्रपने परोंको पसार कर पूछको 
लपेट कर सिरको ऊँचा करके उस घुरेको उछेलता हैँ और अपना गौरव 
महसूस करता है कि मैंने बहुत झानन्द प्राप्त किया, बहुत पुरुषार्थ किया, बहुत ऊँचा 
काम किया । इसी तरह भोहमें प्राणी श्रपने श्रापफे स्वरूपसे बाहरी पदार्थोका 
विकल्प करके, यत्न कर अपना गौरव समभते हैं कि मैने बहुत उन्नति कर ली हैं, 
चहुत ही उत्कृष्ट काम कर लिया हैँ ,जो भौरोंसे वनता नहीं है ऐसा काम कर 
लिया है। ऐसा भाव करके अहंकारके साथ भपना गौरव प्रनुभव फरते हैं,मगर 
हे भ्रात्मनू । एक अपने श्ापके स्वभावदर्शनको छोड़ कर बाकी जितने भी काय॑ हैं, 
जितने भी यत्न हैँ वे सब धूरे खुरेचनेकी तरह है। उन कार्योकों करनेके सम्बन्ध 
से मोहीजन अ्रपनेकी चरवाद कर देते हैँ । उस मोह विपका जो उबाल निकलता है 
वह क्षोम को लिये हुए ही है, उस मोहका उद्योग न करो। 


झानबलसे उपयोगपर नियंत्रश--भैया ! श्रपने ज्ञानवलसे श्पने उपयोग 
को यथा >स्मव यथाश्कक्ति श्रपने भ्ापके श्राधीनस्थ करो श्लौर विकार कम हो 
सके उसका यत्त-करो और जो विकार होता भी हो तो भी उनमें विचेक रवखो कि 
हम तो थह धूरा: छुरेचनेका जैसा फाम कर रहे हैं। इतना विवेक बनाना ही चाहिए । 
यदि यह.विवेक-लहीं बनाते और उल्टा यह विश्वासं रखतेहै कि मैंने बड़ा ऊंचा काम 
कर लिया, बड़ा उत्कृष्ट काम कर लिया तो चाहे वह देश भर के छासन चलाने 
का काम क्यों न हो, ऊँचे पद वाला क्‍यों न हो, चीफमिनिस्टर, प्राइममिनिस्टर झौर 
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भी ऊँचा से ऊंचा पद क्‍यों न हो, यह ध्यान रहे कि वे सब घुरा उल्ेचनेके 
ही काम किए जा रहे हैं। इस मर्मको साधारण जन नहों जान सकते । ! 

चारित्रमोहके विपाकर्मे कपायवेदनाका प्रतिकार--ऐसा श्रात्ममंके कहनेवालों 
के प्रति ऐसा लोग कह सकते हैं कि ये सब कायरताकी वातें हैं । देशको नहीं सम्हाल 
सकते, परिवारको नहीं सम्हाल सकते तो फिर क्या कर सकते हैं ? भ्ररे जो सम्हालते 
है उनको भी अपने कपायकी देदना होती है सो उन कपायोंकी बेदनाका प्रतिकार 
किया जा रहा है। वाहरमें काम नहीं किया जां रहा है, घरमें रहते हुए भी इस 
ग्रृहस्थ ज्ञानीको चरिन्रमोहके विप्यकमें एके कपायवेदना उत्पन्न होती है । वे वहाँ 
जितने भी यत्न करते हैं वे भ्रपनी कपायवेदनाका प्रतिकार करते हैँ; लट्कोंको 
कौन सम्हालता ? दूसरोंका पोषण कौन करता है? जैसे हम अपनी समभर्म बड़े 
है वैसे ही वे बच्चे भी बड़े हैं । वे भी भाग्यवान है जो घुछ हम करना चाहते है जैसे 
कर डालते हैं, जो कुछ बड़प्पन श्रपनेमें सोचः है, वया जगतफे अन्य जीदोंमें बह. 
वड़प्पत न होगा। भरे आपसे भी भ्रधिक उनका बड़प्पन हो सकता है, जब 
श्रपने ही पुण्य पापके फलसे वे सुखी रहते हैं तो तू उनकाकाम नहीं करता । 
सब. केवल अ्रपनी कपायवे दनाका इलाज करते हैं। 

विश्वमें ज्ञानी प्राणी संत योगी-जो संत, जो जानी, जो आर्मप्रेमी श्रपने 
में यह भ्रनुभव भ्रगुत पिये हुए हैं वे झृतार्थ होते हैं । कया ? कि हम केवल इतना ही ज्ञान 
कर रहे हैँ कि यह श्रमृततत्त्व सतु है ओर परिणमता है और इस समय भी इन-इन 
भावोंरूप परिणाम रहा है। केवल ज्ञाता द्रप्टा मात्र रहना अपना भी प्रधान कतंव्य है 
जैसे वाहरमें किसीसे लड़ाई होती है तो केवल उसके ज्ञाता द्रप्टा मात्र रह जाते हैं। 
' थोड़ी सी उस लड़ाईको देखनेकी रुचि रहती है मगर कोई बड़ी रुचि नहीं होती 
ह कि हम लड़ाईके मामलेमें प्रैक्टिकल: पड़ जायें। ऐसा वहुत-वहुत, जीवन में. 
चलता है । इसी प्रकारसे भ्रस्तरमें युद्ध है बुद्धि का. और भाव कर्मोका | परस्पर निमित्त 
नैमित्तिक सम्बन्धमें यह अपनी-अपनी जगह विभिन्न-विभिन्न  परिशणमन चल" रहा 
है, यह ज्ञानी जीव उनका ज्ञाता द्रप्टा रहता है। कदाचित कुछ शौक भी उत्पन्न 
होता है , कुछ उन विकारोंमें वह वह भी जाता है तो किसी हद तक,. किन्तु यह 
मेरा है, यह मैं हूँ ऐसी बुद्धि करके उनमें नहों लग जाता. है। यदि कोई अपने - 
आत्मत्त्त्व का ध्यान देता बचा रहे तो समझो अ्पनेको उसने बहुत सुधार लिया है, 
वह मोक्षमा्मे विल्युल निशंक सही रास्तेपर वबरावर वढ़ रहा है। अभी से-इस 
पर ध्यान देनेकी ज़रूरत हैं यदि श्रपने आपकी दया. पसंद हो। अपने आपको 
आगे सदा श्रानन्दमें रखनेका यदि प्रोग्राम, बनाया हो तो यह निशंय रखना बहुत .. 
जरूरी हैं कि जो विकार होता है वह उपाधिके सम्वन्धसे निमित्तनैभित्तिव-योगपूर्वक 
टोता है, उनका करने वाला मैं नहीं हूँ। 
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विकल्पोंको टालनेकी प्र रणा-- भैया ! जैसे कोई पुरुष घोमार हो जाता 
है तो बीमार पुरुषकों शुझ्से अ्रंत तक वहीँ दवा नहीं दी जाती है। दवाकों बीच- 
वीचमें वदलते रहते हैं।जब गर्मीकाअंश बढ़ जाता है तो शीतलताका उपचार 
- किया जाता है भौर अगर रोग मुड़ गया, कुछ शीत व्याधि ने पकड़ लिया तो थोड़ा 
सा उप्णका उपचार करते हैं। और फिर जैसा रोग है वैसा ही उपचार किया 
जाता है। यहाँ निश्चयक्ते श्रौर व्यवहार्के बिकल्पोंके रोगियोंका उपचार होरहा है। जहाँ 
: जीव ने यह मानाकि मैंने इसे कर दिया है, घर वनवा दिया है, दूकान बनवा दिया 
- है, पुण्य करता हूँ, पाप करता हूँ, मैं जीवको दुःखी करता हैं, जी बोंको जिलाता हूँ, 
मारता हूँ श्रमुक व्यवस्था बनाता हूँ। जिसने ये नाना विकल्प किए हैं उनके सम्हालने 
के लिए निश्चयकी श्रौपधि दी गयी है शरे भैया ! कोई किन्हींको कैसे सम्हाल सकता है । 
तू तो केवल परिगामन कर रहा है, भ्रपने ' परिणामोंके अतिरिक्त भोर कुछ नहीं 
कर रहा है ।' भरे तेरे हाथ पैसा भी तो नहीं हैं तू अमू्ंके नातेसे भी किन्हीं दूसरे 
पदार्थोपर गड़बढ़ी कैसे कर सकता है । ऐसा निर्णय तो करकि यह श्रात्मा श्रपूर्त 
है तो फिर किसी पदार्थकों छू भी कैसे सकता है । जो आत्मा श्रमू्त है तो उस अमूंकी 
क्रिया वया होगी ? जो श्रमू्त है उसका हाथोंसे क्‍या सम्बन्ध, पैरों से क्या सम्बन्ध ? 


इच्छा श्रौर श्रात्मा कंपन श्रविताभावी --सम्बन्ध तो निमित्त नैमित्तिक भावों 
से चल रहा है । तूने एक इच्छा उत्पन्नकी वह इच्छा बढ़ी और एक वेचैनों पैदा 
की उस, प्रसोगमें यह समूचा आ्रात्मा उस इच्छाके श्रनुकूल हिल गया, कप गया, 
डुल गया | श्रव वया हुआ्राकि श्रात्मप्रदेश इच्छाके अनुकूल डुल गया, कप गया, 
योग हुआ तो उसका निमित्त पाकर चूंकि यह देह एक क्षेत्रोावगाहमें है और निमित्त 
नैमित्तिक वंधनमें है तो उस योगका निमित्त पाकर देहकी वायु चल उठी । जब 
देहकी वायु चल उठी तो फिर उस देहके अ्रंग चल उठे । 


. निमित्तन॑म्रित्तकपरंपराजन्म प्रवृत्तिमें सत्ततकंता फी प्रेरणा--ऐसे निमित्त 
नैमित्तिक सम्बन्धकों पर॑ंपरामें चलते हुए लोगोंकों यह कहा जाता है कि मैं यहाँ 
गया, मंने अमुकको भाड़ व्या श्रादि नाना प्रकारके व्यवहार चलते हैं। व्यवहार 
वचन रहने दो, उनसे कुछ नुकशान नहीं है पर भीतरमें यह विश्वास तो करोकि 
मैं श्रात्मा एक अमूत्त पदार्थ हूँ यहमैं श्रमूत श्र्य कुछ कर वया पाता हूँ। फेपल भाव 
और भ्रपना हलन चलन ही कर पाता हूँ। इतनेके सिवाय, योग श्रौर उपयोगके 
सिवाय किसी भी कामके करनेकी मेरेमें शक्ति नहीं है। भैया | सबकी परिणति होती 
ही रहेगी, यह वस्तु की बिल्कुल सत्य बात है भ्रौर इसके अतिरिक्त भ्रन्य सम्बन्ध मानना 
वस्तुकी सीमाको तोड़ देना है.। सो ,कोई सीमा नहीं हृटती, तोड़ने वाला खुद ही ॥ 
हट जाता है श्र्थात्‌ झानन्दसे हट कर वलेशयुक्त हो जाता है।.. * 
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जिसकी रुचि उसका उत्साह--ये जो प्राण लग उठे हैं उन प्राणोर्मे श्रभिगत्ति 
है, जिन प्राणेंके पीछे यह सारा जजाल बढ़ा रखा है झौर जो श्रपनेकों उन प्राणों 
में फसा भ्रनुभव करता है. उसको सत्य बात सुननेका उत्साह ही नहीं । धनको तो 
सम्हालनेका अ्रवसर है, परे भ्पने प्रापके सत्य पोषण करनेकी उत्सुकता ही नहीं 
होती । इतना इन प्राणोंसे फस गये हैं । ये प्राण तेरे स्वरूप नहीं हैं। ये पौदगलिक 
हैं। ये इसकारण पौद्गलिक है कि जीव पौदूग लेक कर्मोसे बंघकर अपने प्रारशोक्तो 
धारण करता है शौर पौद्गलिक कर्मोके विपाकमें ये सब प्राण उत्पन्न होते हैं। ' 
कंसी क्‍या क्रिया हीतो है उसको स्पप्ठमें कैसे बतायें । 

परभवतें स्थल बारीर प्रहण फरना--भैया ! एक जीव एक भव छोड़कर 
दूसरा भव ग्रहण करनेके लिए जाता है, तो स्थुल शरीर तो छूट गया झ्रव बह जीव 
सूक्ष्म शरीरको लेकर याने तैजस धारीर और कार्माणा शरीर, इनको लेकर यहाँ भनन्‍्य 
भवके जन्मस्थानपर पहुचता है । वहाँ योनिभृत पुदगल पड़ा हुआ है। वहाँ पहुँचा हुप्रा 
उस स्थूल शरीरका बीज कैसे ग्रहरामें श्रागया कैसे एकमेक कर डाला । जैसे भोजन 
किया है तो चबा डाला, खा डाला, एकरस कर डाला वैसे ही मानों यह सू्षम भौर 
स्थूल दरीर एकमेक हो जाते हैं, बंध जाते हैं; ये सव पदार्थोके परिणमनकी कलावोके 
परिणाम हैं। ये होते हैं, पर वहाँ जीव वया करता है / जीव तो केवल अपने भावपरि- 
श॒मन कर रहा हे, विकार कर रहा है पर वह विकार उपाधि बिना नहीं होता, 
निमित्त बिना नहीं होता, सम्बन्ध बिना नहीं होता । होश्नी यह सव, फिर भी आत्मा 
श्रपने ही चतुष्टयमें विद्यमान है। उसका पर से रंच लगाव नहीं है । 

रोगनिवारक नयहृष्टियां--सो भैया ! इतनी निश्चयनयकी झौपषधिको कोई 
पीले तो उसे हर जगह यह विश्वास हो जाय कि क्रोधका करने वालामे ही 
हैँ, शान्तिका करनेवाला मैं हूँ । कोई भ्रहंकार करे कि घरक! बनानेवाला तो मैं ही 
हूँ ॥ तो इस व्यवहारके रीगका इलाज तो निश्चयनयकी श्रोपधिसे किया गया था । 
उस निदचयनयकी श्रौषधिको कोइ एकान्ततः पी डाले कि मैं ही तो क़ोध करने वाला 
हूँ, मेरा ही तो क्रोध करनेका काम है ऐसा यदि एक दूसरा रोग उत्पन्न हो जाय 
तो फिर उसे व्यवहारकी औषधि दी जाती है अथवा विवक्षित एकदेश शुद्ध निश्चयनय 
की दृष्टि दी जाती है कि तेरा कुछ करनेका काम दुनियाँमें नहीं है। होना है वह 
होता है । कौन वात किस जगहपर कैसे प्रकट होती है सों समझलो ? 

दृष्टिंमें शान्ति श्रशान्ति--क्या आग पारानीको गर्म करती है ? भरे करनेका 
तो कहीं नाम ही नहीं । करनेकी क्रिया व्यवहारकी वात है। होनेकी क्रिया निश्चय 
की है आगवा निमित्त पाकर पानीकी गर्म परिण ति हो जाती है यह तो सत्य हूँ किन्तु 
आग पातीको गर्म करता हैं यह उपचार कथन है । परका परमें कुछ करनेका कोई च्स्तु 
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स्वरुप ही नहीं हँ यह तो हुआ एक पदार्थमें भौर दूसरे पदार्थके सम्वन्धमें करनेकी निषेधकी 
बात, पर मैं हो खुद या कोई पदार्थ श्रपती मात्र सत्ता व स्वभावके कारण रागादि 
विकार करता हूँ ऐसा भ्राशयका रोग लग जाय तो यह भी कुछ सत्य नही हाँ । पदाव॑ 
हैं' ओर परिणमते है, यह वात तथ्यकी हैँ । होनेका क्या पर्थ है, भौर करनेका क्या 
श्र्थ हैँ, कौन कँसे करते हें, किसके द्वारा करते हैँ इसका समाधान तो श्रन्तमें करेंगे । 


कत्तंवाच्य विष व भाववाच्य भ्रमृत--मैं कुछ करता हूँ नहीं, यह कर्मफलका 
परिणमन हूँ इसेमें करनेवाला नहीं हूँ। ऐसा सोचे तब इन रोगोसे शान्ति मिलती हाँ 


कर्म व कर्मफलके अपनानेके रोगोंसे छूटा व भागे जब चला तब एक रोग भर 
हो गया। कि मैं जानकार हूँ। इसमें भी प्रह कार भरा है। देखो ना, मैं इतने विदवको जानता 
हूँ, इतनी भाषाओोंको जानता हूँ ऐसा दूसरा एक रोग ज्ञानके करनेके अरहकार 
का लग गया। मैं जानकारी करता हूँ वजाय इसके, यदि यह कहमे लगे कि इसमेरेमें 
यह जानना होता हूँ तो इतने वचनसे ही कितना श्रहकार खतम हो गया । एक कुछ 
प्रतोत्ेकि भी वात हैँ और कुछ इसके प्रतिकूल शब्द योजनाकी यह बनायी भी 
वात है । कितना भी समाला जाय कुछ न कुछ अ्रहकार रहता है । मतलब यह है 
कि कतृवाच्यके प्रयोगमें कुछ भ्रहकार सा होता हैं और कर्मवाच्यके या भाववाच्यके 
प्रयोगमें निरहकारता, की भ्रोर ढलाव होता है। जैसे कहाकि मैं दुकान लगा रहा 
हूँ, में मन्दिर बना रहा हूँ प्रादिक ऐसा बतानेमें कुछ न कुछ भ्रहकारकी बात है। और 
कर्म विश्यके प्रयोगमें जैसे भैया यह मन्दिर किया जा रहा है, यह भ्रमुक काम किया 
जा रहो है। के मेरे द्वारा किया जा रहा है। इतना भी कह दिया तब भी मैं 
कर रहा हूँ इसके सेन्समें श्रौर भेरे द्वारा किया जा रहा है इस श्राश्यमें कुछ ऊबम 
को कमी है। श्रौर, भेरे द्वारा किया जा रहा है इसकी श्पेक्षामेंती मिभित मात्र 
हैँ। यह काम होना था, हो रहा है भ्रपनी परिणति से। इसे श्राद्ययमें कर्मवाच्य्‌ 
की श्रपेक्षा और भी अधिक निरहंकारता है। 

स्वत्नावकी साधना, भक्ति और बंधन--यह जीव अपने स्वभावसे चिगकर 
बहुत भेदे।में बढ़ छुका है । यह उन भेदोंसे हट- कर।जैसे-जैसे श्रभेदमें भ्रायगा, श्रभेदमें 
आकर अपने छ्लोतमें रह जायेगा | तो यह भ्रपना कल्यारश कर सकता है। ये प्राण 
हैं जिनसे कि यह जीव बंधा है। यह जीव पौद्गलिक कर्मोके बंधनमें बेधा है और ये 
पौद्गलिक कर्म मोहादिक विकारोंके होने के कारण हैं। चू'कि प्राणोंमे मिवद्ध होनेके 
कारण पौदगलिक कर्मोकों भोगता हुआ यह जीव चलता है। इस कारण वह फिर भी 
पौद्गलिक कर्मोसे बंध जाता है भौर देखो यह प्राण पौदूगलिक कर्मोंकी क्तिया हैं क्योंकि 
पुदुगलक कर्मों से बँधा हुआ यहू जीव न. होता तो ये आरा भी इसको न प्राप्त होते 
इस कारण ये प्राण पौद्गलिक कर्मोकी क्रिया है। इन जो प्राणोंमें ही बंधकर कर्म 
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फलोंको भोगता है, सो नवीन कर्मोंके द्वारा बंध जाता है | यों उन पौदगकलिक कर्मों 
के कारण ये प्राण वन गये । 


प्रारशों की समत्य--भैया ! ये प्राण तो माध्यम हैं पुदूगल कर्मोंके - कार्य हैं 
और पुदूगल कर्मोके कारण हैं याने नवीन कर्मक्रे कारण हैं और पहले ,कर्मोंकी क्रिया 
है । ऐसे इन वन्धनकारक प्राणोंमें इतना मोह है कि मरना कोई नहीं पस्तन्द करता । 
कल्पना करो एक कोई बुढ़िया है विलकुल जंजंर घरीर वालीं हो गई है चल नहीं पाती 
है और रात दिन भगवानसे यह प्रार्थना करती है कि भगवान-जल्दी उठालों, मुझे 
उठालो भगवान, ऐसा जब तब अनेक वार कहती रहती है | वालक बालिका बगल 
के कमरोंमें बुढ़ियासे यह सव इच्छा सुनते हैं, पोते सुनतें हैं। पर यदि कदाचित्‌ कोई 
सॉप बढ़ियाके पासमें निकल आवबे यां सॉप दिख भर जावे तो वह चिल्ला उठती है 
कि अरे भाई दौड़ो, साँप निकल आया है, मुझे खालेगा। जब वगलके कमरेमें खड़े 
हुये वच्चे सुनते है तो वे वुढ़ियासे कहते हैं कि तू तो रोज-रोज कहती थी कि भगवान 
मुझे उठाले। अब तेरी प्रार्थना सुनकर ही भगरान तुझे उठानेके लिये स्पंरूपमें 
भा गये है, तब क्यों व्याकुल होती है । देखों भैग्रा प्राणोंकी ममताकि कोई 
नहीं चाहता है कि इन प्राखोंका वियोग हो । इन प्राणोंमें कितना- मोह है। 
ये प्राण कर्मोके कार्य ठे और कर्मोके कारण है और इन्हीं प्राणोंके 'जरिय कर्म 
फल भोगे जाते है। इन कर्मोके कारण हम अपने शुद्ध परमार्थ स्वरूपको भूल गये है । 
जिसकी हृप्टि बिना हमारा कल्याणन हींहो सकता । उसको देखो, प्राणों की ममता छोड़ो । 

यहाँ तक यह सिद्ध किया है कि प्रांणा पौद्गलिक ही है, क्योकि प्राण पुदगल 
कर्मोंकी तो क्रिया है और पुदुगल कमोके कारण है। अव अगली गाथामें यह वताना 
है कि प्राण पौद्गलिक कर्मोफे कारण कैसे है । इसका उन्मीलन करते है । कहने 
के.श्रथंकी . कई घातुर्ये है, कहीं लिखा है कि भ्रावेदन करते है, कहीं अ्रभिनन्दव करते 
है, कहीं उन्मूलन करते है, कहों विवरण करते है, कहीं प्रकाश करते है कहने -के अर्थ 
में-नाना धातुर्ये इस ग्रन्थमें श्रायीं। तो उन सब क्रियायोंका जुदा-जुदा मर्म उस-उस 
प्रकरणमें है। यहाँ यह वन चले रहा है कि प्राणोंमें पौदगलिक कर्मोकी कार्रंदीता 
है, उसका उनन्‍्मीनल करना है। जैसे आँखमें हृष्टिकी शक्ति. और दृष्टिका संव कर्म 
मोजूद है भ्रव वंद.हुई आंखको खोलते है इसी प्रकार आ्राचायं - देवके - हृदथमें सर्व 
समाया हुआ है वह ज्ञान, वह चणेन, वह उपाय सव स्पष्ट ही है परे उंसका उन्मीलेन - 
करना है, उद्घाटन करता है माने वर्णन करना है दूसरोंको भी -माजुम पड़े ऐसा' 
प्रयत्न करनो है। रा 8 220 बे ५ हु 
. .. पाणावाघं जीवो सोहपदेसेेह कुरंदि जीवाणं । 

जदि सो ह॒वंदि हिं बंधो साणावरणादिभावेहि ॥ १४६॥ 
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: प्राण और करसंका सम्बन्ध--इसमें यह बताया गया'कि पौदगलिक कर्म -जो 
'बँंधते हैं उन बंधनेवाले पौदूगलिक कर्मों का मूल कारण क्य्ग है? उस सन्वन्धका भूल 
कारण प्रारा है. अव वैसे देखों तो मूल कारणका हल जिसपर चाहो फेंक दो। 
बैभवप्र फेंक दो, .अज्ञानपर फेंको, प्राशोंपर फेंको क्‍योंकि सत्र कारसाप्रवाह हैं, पर 
जिस-जिस प्रकरणमें जो-जो दीखता है, जो कहना अभीष्ट है, उसकी मुख्यता - रहती 
है । :पौदूगलिक कर्म जो वने हैं उनके कारणभूत्त तो प्राण हैं.। इस तरह ये जीव 
आखोंके द्वारा ही कर्म फल भोनते हैं । बहुत युक्तिपूवंक वर्णन है और अनुभवसें ऐसा 
आ्राता है कि जितना भी कंफलका भोगना होता है, प्राणों द्वारा होता है। 


आात्माके स्‍्गरस रूपी श्रानन्दका उजाड़---भैया सुखका भोगना, दुखंका भोगन्ना 
दो ही तो चीजें यहाँ संसार में हैं। कमंफलमें दो ही चीजें मुख्य हैं। सुख और .दुःख तो 
मुख्य फल स्वरूप हैं, पर जितना भी राग है दंप है, संक्लेश है, विकलता है वह सब 
कर्मों का फल कहलाता है | कमंफलका भोगना प्राणोंके द्वारा होता है, . प्राणोंमें इन्द्रियाँ 
प्राण हैं, इन इन्द्रियोंके द्वारा सुख भोगे जाते हैं। यदि इन्द्रियोंको श्रसुहावनो लगे कुछ, 
तो दुःख भोगा जाता है। भौर सुहावना लगे. तो सुख भोगा जाता है। तो ये सुख-दुःख 
प्राणोंके द्वारा भोगे गये हैं। उन कर्मफलोंको, भोगता हुआ यह जीव मोह, राग, ६ षको 
आप्त होता है। कर्मफल भोगनेमें रागद्व प ये दो चीजें श्रातीं हैं। भौर रागद्वेष उत्पन्न 
हो तो उसके कारण जीव अपने व दूसरोंके प्राणोंका श्रांघात करता है। श्रपने प्रारपों 
का आघात तो निरन्तर होरहा है; शुद्ध चैतन्य स्वरूप जो कि सहज_ है, स्वरसतः है 
 उससें लीन नहीं हो सकता | और स्वयं जो स्वभावतः आनन्दमय है उस आनन्दका 
' अनुभव नहों होसकना यही तो अपना घात है।सो अपना आघात यह, जीव 
निरन्तर कर रहा है। कहीं चित्त है, कहीं संक्केश है, कहीं कुछ मौज है, इच परिणामों 
से प्रांत्माका धैर्य समाप्त होजाता है, भ्रात्माका ज्ञान भौर श्रानन्द बिकसित 
हो ही नहीं सकता ॥ 
प्राणाघातकी विवेचना--चैतन्य स्वरूप जीवका प्राण है, भ्रतः चैतन्य तत्त्वमें 
वाधा आना. यह तो अपना आघात है भर वास्तवमें यही दूसरोंका भी आघात है। पर 
दूप्तरोंके आधातमें झ्राघातकी रूढि है, क्योंकि प्राणाघात होते समय जीवको बड़ा संक्लेश 
होता है। उन संवलेशोंमें निश्च्रयप्रार घाते जाते हैं। सो यह, जीव मोह- और ह्व षके 
कारण अपने और प्राग्रे प्राणोंका -आधात करता है । यहाँ एक विचारणीय बात है 
कि दूसरे जीवोंका प्राणाघात हो जानेसे बुराई क्‍यां हुईं।जीव भ्रलग पदांथ॑ 
हैं, शरीर अलग पदार्थ है, जीव एक देहको छोड़ता- हैं और दूसर देहुको 
प्राप्त .कर लेता है! जब उसे दूसरा शरीर मिल ही: जाता है तो उस जीव 
क्या विगाड़ हुआ .? प्राशोंके .वियोग “करनेसे. उसका रात . क्या 
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हुआ जबकि दूसरा गरीर उसे मिल जाना है । शरीर मिटनेके बाद दुसराष्चरीर 
मिले और यह शरीर पानेके लिए तड़फता रहे तो -कह सकते हैं कि नुकशान 
है, जब तुरन्त दूसरा शरीर मिल गया तब फिर क्या नुकशान हुआ ? हिंसा 
क्‍यों लगती, क्‍यों यह पाप कहलाता ? तो इसका परमार्थ दृष्टिवाला यह उत्तर हैं 
कि यह हिंसा इस लिए पाप कहलाती है, कि दूसरे जोव जिस स्थानमें श्राज हैं 
जैसे मनुप्य है. श्रच्छा विवेक है, ज्ञान है, मोक्षमार्गकलायक उसका स्थान है 
तो इस स्थानसे भ्रगर निम्न स्थानमें पहुंच जाये तो जीवकी हिंसा कहलाई ना-। 


एक हृष्टान्त द्वारा परमार्य हिसाका स्पष्डीकरण--जैसे श्राज मनुष्य हैं और 
मर कर दैल होगये तो जीवकी हिंसा कहलाई या नहीं ? जैमे भ्रमी वैल हैं और 
मर कर कीड़ा मकोड़ा बन गये तो यह जीवकी हिंसा हुई ना ? यो यदि कोई 
निम्न स्थानपर पहुँच जाय तो उसे हिंसा कहेंगे कि नहीं ? सो भ्रवनतिका माम 
मान लो, इस दृष्टिकों छोड़ दें कि जीवका एक शरीर मिद गया इसमें 
क्या नुकसान हो गया ? बिल्कुल पुराना जीर्ण घरीर मिट गया और नया 
हिसा है बढ़िया उन्नति करता हुआ छ्वरीर श्राजाता है। मर जायेगा तो उसे कया 
नुकसान हुमा, नुकसान यह हुभ्राकि जीव जिस पदवीपर हैं उस पदवीस गिरकर 
निम्न पदवी में रहता हैं तो यही जीवका नुकसान है ! भ्रौर उस पदवी से भ्रगर ऊँची 
पदवी मिलती है तो उस जोवका कुछ नुकसान नहीं हैं । सो जिन जीवों 
प्राशाघात किया जाता हैं तो प्राणवाबाफ्रे समय उनका संवलेश परिणाम 
होता है भ्ौर उस संक्लेश परिणामके कारण उनकी गति नीची होती है 
मनुष्य यदि मर कर दो इन्द्रिय जीव वन गया तो उस जीवका कितना 
बड़ा नुकसान होगया । उस जीवके प्राणोंका वास्तविक श्राघात होना एक 
हिसा कहलाती है । तो व्यवहारमें जिसे हम हिसा कहते है इस हिंसा? मार- 
नेवात्रेको क्या नुकशान हुआ और मरने वालेकों गया नुकशान हुआ ? बताबो, 
मारनेवालेको तो यह नुकसान हुआ कि उसने अपनेमें संक्लेश परिणाम वनाया, मारने 
जैसी प्रवृत्ति हो गयी तो मारनेवालेने अपने संक्लेश परिणामोंसे अपने प्राणोंका 
प्राधात किया । और, मरनेवालेने उस प्राणधातके समय जो संक्लेश परिणाम 
किया उसके कारण निम्न दशा प्राप्तकी, मौक्षमार्यंसे और दूर चला गया, यह 
मरनेवालेका नुकशान है । जीवोंका वास्तविक मनुकशान मोक्षमार्गंसे दुरचला 
जाना है । यही हिंसा घातक और वध्यकों लग गई । बस एक ही वात है कि मोक्ष 
'मार्गसे पृथक होना; यही हिंसा है। मोक्षमार्यमें चल रहे हैं यही अहिसा है । तो प्राण 
पौद्गलिक कर्मोकि बंधनके इस तरह कारण बने रहते हैं कि प्राशोंका कमंफल 
भोगा, कमंफल भोगते हुए द्वेप किया और राग द्वेपके कारण यदि किसी 
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के प्राणोंका आाधातका.भाव किया है तो उसके प्राणोंका श्राघात हो चाहे न 
हो, मगर वाधा डालनेवालेने तो प्पने भावोंसे अपने प्राणोंमें वाधा डाल ही 
दी। राग होप करनेके कारण भावप्राणका तो झ्राघात कर ही लिया। 

प्राशघातमें द्रव्य कर्मों' का सम्बन्ध--जबव यह जीव अपने प्राणघात 
करता है तो ज्ञानावरणादिक पौदूगलिक कर्मोका वंघन होता है । तो इन 
कर्मों का कारण यह प्राण है। यही प्राण हमारी सारी भ्वनतिका कारण है। इस 
तरह ये प्राण पौदूगलिक कर्मोके कारण वन जाते हैं। जैसे कोई श्रादमी दूसरेपर 
क्रोध करता है श्नौर वह उस समय लौहारकी दुकानपर है तो क्रोधातुर होकर उसने इतना 
जवरदस्त क्रोध कियाकि वहाँ तपा हुआ जो लोहा था उसे उठा कर वह मारने लगा । 
लोहा दूसरेके लगे चाहे नहीं, पर जिसने उठाया उसका हाथ तो जल ही गया । 
इसी तरह दूसरे जीवोंके बारे में कोई कुछ भ्रशुभ सोचता हैं तो यह जीवको पाप हुआ 
या नहीं ? उसका बुरा होना तो उसके पापके आ्राधीन है, मगर यह बुरा सोचनेवाला 
तो नियमसे कर्मोसे बंध गया । 

भ्रनिष्टचिन्तन घोर श्रविविक--अ्रहो ! यह महान अविवेक है कि हम किसी 
भी जीवके वारेमें श्रनिष्टचिन्तन करें, यह बहुत बड़ी भ्रयोग्यताका परिणाम है। इस 
जगतमें हम झाप सभी एक बड़ी विपत्तिमें फँसे हैं, वह विपत्ति क्या है कि निरन्तर 
संक्लेशोंके भ्रनुसार वाह्यवृत्तिमें जुता करते हैं। हम संबलेद क्‍यों करते हैं ? उन 
संवलेश्ञोंका कारण है द्रब्यकम॑ और नोकमोंका सम्बन्ध । द्रव्यकमं व नोकमेमिं 
हम फंसे हुए हैं जिसका निमित्त पाकर निरन्तर दुःखी हो रहे हैं, सो भपने दुःख 
मिटानेका यत्न करें और यह उदडता न करें कि जिस चाहे जीवके बारेमें श्रनिप्ट 
सोचने लगें, उसके नुकसानका एककार्यक्रम बनाने लगें । यह कितना बड़ा भारी पागल- 
पन है | भरे अभ्पनी जलती हुयी डाढ़ी तो बुझा लो | खुदके दैन्यस्थिति में हो सो 
अ्रपनेकी वचालो। इतना ही श्रपनां करनेका काम पड़ा हुआ है, श्रपने ही उद्धारकी 
वात करने को पड़ी हैं सो झात्महितमें लगो | उन जीवोंका भ्रनिष्ट चिन्तन इस चित्तमें 
रंच भी न हो ऐसा ज्ञानोपयोन करो। 


अनिष्ट चिन्तनसे दुर होनेका महान श्र'त्मवल--यदि हितचिन्तनकी बात आती है 
इस अपने जीवनको उन्नतिमें समको । बड़ा वल चाहिए इसके लिये। कोई जीव सामने ही 
गाली दे रहा है श्र॒थवा कोई विरुद्ध बोल रहा है, कोई भेदाश्ननिष्ट का यत्न कर 
रहा है ब्रो भी भाई, श्रनिष्टके यत्नपर भी गुस्सा न श्राये ऐसा ज्ञानोपयोग वनाझो | यों 
अपनेमें श्रहंकार -भरा हैं, पर्याय बुद्धाता बसी है और अपने ही ज्ञान के विपरीत 
उपयोगसे अ्रज्ञानी बने हैं, उससे हमें गुस्सा श्राती है । भरे ! गुस्सा क्या करते हो ? 
पहिली बात तो यह है कि श्रपनी विपत्ति तो दूर कर लो, ग्रुस्साकों दूर करनेका 
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यत्न करे । दूसरे जीवोंके बारेमें बया अनिप्टविन्तन करना हैं झौर दृसरोका कितना हरी 
अनिप्ट चिन्तन किया जाय, क्या हमारे चिन्तनसे दृगराफा झनिष्ठ होता हू? था 
कौवाफे कोसनेसे गाय मर सकती है ? मानों कोर्ट गाय नीने बंटी है, कौदा दक्षपर 
वैठां है, वह सोच रहा है कि गाय मर जाय तो में आँखें नीच साऊ, मांस नौव गाऊ', 
किन्तु उस कौवेके सोचनेरी गाय नहीं मर जानी हूँ। क्या मेरे प्रतिष्द बिन्तनसे 
किसी दूसरेका भ्रनिष्ट होता है? नहीं, बल्कि श्र दु/स बढ़ जाता हूँ | हमर सोचते हैं कि 
उसकी भ्वनति हो, पर होती हैं उन्नति, होता है उसका भला सो ज्यों-ज्यों किसीकी 
उन्‍तति देखते हैं त्यो त्यों संक्लेण बढ़ता है। दूमरोफे प्रनिष्दनिस्तनमे इस जीवकों 
हानि ही हानि है । 

श्रात्म!लक्की वद्धिका चिल्तवन--हे प्रात्मन्‌, तुम्हारा बल सच बड़े, जेब प्रपने 
को एकाकी देखो | तू कैबल अपने ही प्रदेशमें है श्ौर जो कुछ करता है और 
भोगता हैँ तो वह सब प्रपनेमें ही। तेरा तो तेरेसे बहर कुछ नहीं है, तुकपर फिसी बाहरी 
पदार्थसे कुछ विपत्ति ही नहीं है ।वाहर कुछ भी हो, कैसी ही ढोल बजे, कितना है 
बवाहरका परिशामन होने, पर अपने आात्मस्थरूपका ही उपयोग रहे, अ्रपनेमं सहज 
आत्मस्वरूपको निरखो तो क्या बुराई हो -सकती हैं। जब भेर। विसी भन्यसे 
सम्बन्ध ही नहों है तो दुसरे मेरा कया कर सकते हैं, ये बुछ भी मेरा करनेऊके दिए 
समर्थ नहीं हू । फिर मेरा अ्निष्ट करनेफा क्यों बिनार हुमा। मेरे प्रनिप्ठ सिचारने 
से छुदका भ्रनिप्ट जरूर होगा। वर्योकि भ्रनिष्ठ विद्यारतेका परिश्याम अश्रशुभोगनोग 
है आरदसर अ्निष्टचिन्तनसे अपनेको ब्राफुलताएं हाता हैं टसलिय इस रोका अभिए्ट सो न- 
नेमें ग्पती ही हानि हूँ । यह जीव पीदरगलिक कर्मोसे कंसे बेचा है इसका बशंन चल र 
है। इन प्राग्शोंस जीव कमंफल भोगते हैं, रागईट प करते हैं, राग पोने ऊपने और पराम्रे 
प्राणोंका श्राघात करते है । अपना प्राण क्‍या है ? निविकल्प स्वशस्थेः्न कर रहा 
'जो ज्ञाता स्वभाव हूं वह अपना निश्चय प्राण हूँ । जहाँ हमने अपने प्राणपर -श्ादात 
किया वहाँ आकुलताऐ' होती ही हूं । 

श्रतीत चिन्तन--अनन्तकालसे श्रव त्तक भटकते २ कितने ही परवार हों 
गए हैं भर कितने ही वार राजा महाराजा हो गये हूं, कितने ही बार देवोंका उच्च 
साम्राज्य भी मिल चुका है; यह जीव अहिमिन्द्र भी बन चुका है, फ़िर भी आज अपने 
को गरीबका गरीव झनुभव कर रहा है । यहां भी साधन कम है इसलिए घन चैमव 
प्राप्त हो जाव इस तरह वाद्य श्रथों की ओर दृष्टि देकर अब भी दीनता वसाई जा रही है । 
सो इस जीवपर यह कितना बड़ा संकट है कि रहना तो इसके साथ कुछ नही है 
मगर कुछ ऐव ऐसा पड़ा हैं कि रागह्रप किये बिना, पदार्थोकों इप्ट अनिष्ट सोचे 
बिना इस जीवको चैन नहीं शभ्राती 
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हितकारों विन्‍्तन--निवियाल्प स्थवप्तावैदनवृत्तिरप जो शान है बही शान मेरा 
धुद्ध प्राण है। इस शुद्ध ग्राशका भाधात किया सो पोदगलिक फर्मोंका यस्सन होने 
सभा । इन पौद्गलिक फर्मोके उदयमें फिर प्राण होते हैं । एस प्रकार ये पौदुगलिक 
कर्मोफे फारण प्राण हैं। तथा प्राशानुरागर्मे फर्मंथन्य है | यो प्राण एक ऐसे माध्यम , 
तत्यफों लिए हुए हैं कि फर्मोंके फलमें प्राण मिले शोर प्राणोंके फलर्म कर्म बढें। ये 
प्राण दोनोंगग ऐसा जोह फरते हैं जैसे किसी प्रदभुत ममीनमें हो। संहू थिव्गर 
परिणमन गौसो भदशत मशीन है, तारसे गृगे है । परस्परमें निमिततनमित्तिक सम्बन्ध 
है कि इस प्रकारसे फसा हप्तमा महू जीव यदि प्रपनी परिस्थितियोंमे दृष्टि देता है 
ही निममस नहीं सफता है । संकट पितसने ही हीं, पर सब संकटोंते निकल जानेका 
उपाय यहू एक है-सहज घुद्ध धानस्वमायकी हृष्टिमें केवल सहज शानमात्र हैं , 
ऐसा जो प्रपना दर्शन है, हृष्ठि है यही जीवक्े कल्यागाका उपाय है। सो पोर्गलिक 
कर्मोंफा कारण बताकर घन यही पधामूनन फरते हैं । 


प्रार्णों को घटावढ़ो ये सम्बन्धका विन्तत--यहू एक सीधा नक्‍सा सीजते हैं 
कि इन पौदयलिक प्राशोंकी संगति घलतो रहनेक़ा वास्तविक कारण गया है ? 
आज मनुष्य हैं तो प्राण हैं, 'दूसरे भव गये सो प्रागा मिलेंगे। तो प्राणोंकी संगति 
घसतो जा क्री है। भने हो भनो १० प्राण हैं तो कमी ६ प्राण मिल गए, कम हुए, 
४ प्रागा मिल गए, फ्रमी किससे ही प्राशमिल गए। भिप्न-२ प्रकार के प्राण हूँ, 
ऊफिन मिलते ही घले जा रहे हैं। तो प्रा्ोक्रा मिलना कहीं खातम होगा ? इन 
प्राणोंका हुतु गया है जिससे फि ये समातार बने रहते हूँ । देशिए॒--हन्द्रिय प्राए भौर 
ग्रायु प्राण भौर पायवल ये तो निरंतर भ्राजतक संततिरुपमें चम्तते झाये हूँ इनमें 
प्रस्तर नहीं पढ़ा । ध्यासोच्छबरासमें प्र्तर पढ़ गया । कबितने हो बार बीचमें 
ध्यासोध्छुयास नही रहा, विग्रटटरगतिमें. अ्रपर्याप्त भवस्थामें ब्यासोच्छवास नहीं रहा 
झोर इस धवरथामें बचननम्नतमे भी भ्न्तर पढ़ गया। मगर इन्द्रियप्राण किसी कण 
न रहा दे एसा झाज चक नह्दां हुप्ता। बिग्रहगतिमें हो तो वहां यह प्राण, भ्पर्थोप्त 
प्रचस्यामें ही तो वहाँ प्राण, एस भ्राणमें एक क्षणका भी कभी प्न्तर नहीं पढ़ता । 
हमारे साय भावेन्द्रियष तो संकट जबरदस्त है जिससे मेरी प्रादत सण्टशानकी दो 
गई हूँ। हम सण्ट-रूण्ड शानमें तो रहते हैं, भोर पराण्द ज्ञानकी दृष्टि हो नहों करते हैं 
यह सबसे बड़ी झआफत लगी है। 

... सामान्य विशेद में महत्व किसका--भैया ! देशों एक बिचित्त बात कि लौकि- 
माजन विशेषज्ञानमें तारीफ समभले है, विशेष परिस्थितिमे भ्पना मध्य समझते है । 
सो लोफ व्यवहारमें तो विधेषया महत्व है. फिल्‍तु एस कल्याए,मागम सामास्यगग 
महत्त्व है, भ्रमेदका महरत् है। जैसे-जंस यह जीव उपयोगम परमसे नियूत्त होकर प्रपनो 
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ओ्रोर आए और अपनेमें ही दृब्यकम, नोकर्म व भावकर्म इनको पार करे भौर 
छुटपुट ज्ञानपरिणमनको पार कर अन्तरंगमें शुद्ध अपरिणामी, अहेतुक, शाशवत परम 
पारिणामिकभावमय चैतन्य स्वभावतक झाये और वही श्रपना लक्ष्य करे तो इस जीव 
का कल्याण हो । आत्मकल्याण सवसे महत्त्वकी चीज है । 


झपरिचय में कहने का भ्रवकाश फहां ?--भला सोचो तो सही कि जगतके 
जिन जीधोंमें हम आदर चाहते हैं, जिनसे हम भ्रपनी प्रशंसा सुनना चाहते हैं,उन जीवों 
ने मुझे जाना भी है कि नहीं ? मैं हूँ ज्ञायक स्वरूप, मैं हूँ चैतन्यमात्र एक अमृत प्रति- 
भासमय । इस अमूर्त तत््वको जगतके जीवोंने जाना है कि नहीं ? वताञ्ो, यदि इन जीवों 
ने इस मुझ ज्ञायकस्वरुपको नहीं जाना तो वे मेरी प्रशंसा ही क्या करेंगे, मेरे बारे 
में क्या कह सकेंगे | कुछ भी तो नहीं कह सकेंगे । यह जैसा सहज ज्ञायक स्वभाव 
मैं हूँ इस प्रकारसे यदि उन जीवबोंने मुझ जान लिया है तो वे स्वयं ही ज्ञानी बन 
गए , जाननेवाले वन गये तो वे स्वयं ही अपने शुद्धज्ञानस्वरूपका आनन्द 
लेने लगेंगे । वे मेरेको वया कहेंगे ? यदि कोई मुर्भे जानता है तो मुझे क्या कहेगा 
और यदि कोई मुझे नहीं जानता है तो मेरे को कहेगा कैसे ? 

प्रत्येक जीवकी निजवेदनानिवाररार्थ प्रवृत्तियां - जीव जो कुछ भी करता है 
वह अपने ही कपायकी वेदनाका प्रतिकार करता हैं, किसी दूसरेका कुछ परिशमन 
नहीं करता हैं। यह स्वयं निःसंग श्रमृर्त आत्मा है , इसके अ्रमूर्तत्वपर ही कोई 
घ्यान दे तो यह निरंय कर सकता है कि यह जीव दूसरेका कुछ काये नहीं कर” 
सकता है। प्रतीतिकी बात है भैया ? यह चेतनातत्त्व श्राकाशके मानिन्द श्रमूतं हैं | अच्छा 
यह आकाश किसी पदार्थका कुछ करता है क्या ? कया यह आकाश किसी चौकीकों 
जला देगा ? क्‍या चौकीको उठाकर फेंक देगा । बस आकाशकी ही तरह अमूृर्त॑ 
झात्मा है । क्या इस चोकीकों आत्मा जला देगां ? क्या कोई परमें कुछ काम . 
कर देगा ? नहीं, भरे भैया ! आकाशसे विशेष बात आत्मामें एक ४तन्य गुणका सदुभाव 
हैँ सो वया इसने कसुर किया है चैतन्य स्वरूपके सदुभावका ? जिससे कि इसपर कर्तापन 
लादा जा रहा है । श्राकाशकी तरह अ्रातत्मा अमूर्त है, स्वयं सत्‌ हैं। इसका तो किसी 
से स्पर्दा भी नहीं हो सकता, करनेकी वात तो दूर रहो । 

प्ररिणमन में कला--वस तो, यह सोचनेमें आजाय कि आत्मा श्रमूर्त 
पदार्थ है निज स्वरूपमात्र है। वह किसी दूसरे असूतं या भूर्तका क्या करेगा ? यह तो 
अमृत पदार्थ है और परिणमता रहता है। पर हां, इतना जरूर है कि पर उपाधिका 
सम्बन्ध पाकर यह विकाररूुप परिणाम जाता है ।सो किसका निमित्त पाकर कंसी 
योग्यतावाला जीव किस रूपसे परिणम जाय उसमे कला उपादानकी है निमित्त 
की नहीं | निमित्त तो अनुकूल सान्निध्यमें होता है। हम किसी चौकीको पाकर इस 
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तरह बैठ जायें इसमें कला हमारी है कि चौकोकी है ! चौकी या कोई ठोस पदार्थ न हो 
तो हम इस तरहसे नहीं बैठ सकते, सो बैठनेमें यह निमित्त है, मगर इस स्थितिमें भी 
जो मेरी यह क्रिया होती है वह निमित्तकी परिणतित्ते नहीं होती है मेरी परिणतिमें 
ही होती है। भाप सभी लोग बंठे है भौर हम ऐसे क्रमपूव क शब्द बोलते जारहे हैं । 
यह वात निश्चित है कि आप सव यदि न वैठे होते तो मैं यहाँ ऐसा न बैठा होता, 
ऐसे हाथ पाँव न हिलाता, सो निमित्त॑नैमित्तिक सम्बन्ध तो है , किन्तु जो वोल रहे हैं, 
जो हाथ हिला रहे हैं तो क्या यह सब किसी 'अ्रन्यकी परिणतिसे कर रहे हैं ? नहीं, 
हम अपनी ही परिणतिसे बोल रहे हैं, कह रहे हैं इसमें श्रापका शौर हमारा 
अपने अपनेमें झनुकूल उपयोग है, ध्यान है तो मेरा सिलसिले से यह परिणमन 
चल रहा है । मगर इस वक्त भो हम केवल श्रपत्ती ही परिणतिसे अपना समस्त 
परिणमन कर रहे हैं इसी प्रकार इस श्रात्मा भौर द्रव्यकमंकी वात है। 
भ्रचेतक भ्रचेतकर्मे हो विकारफी निर्मित्तनेमित्तिकता-एक विशेष बात भौर 
भी देखो कि जीवमें दो प्रकारके गुण हैं एक चेतक गुण भौर दूसरा अ्चेतक गुणा । ज्ञान, 
दर्शन तो चेतक हैं और श्रद्धा चरित्र वर्गरह ग्रुण अ्रचेतक हैं। श्रर्थात्‌ ये चेतक नहीं हैं, 
जानते नहीं हैं। तो उपाधिके विपाकका निमित्त पाकर अचेतक ग्रुणके विकार 
होता है, चेतकगुणका विकार नहीं होता है चेतक ग्रुणका तो तिरोभाव होता है, 
दव गया, प्रकट नहीं होता है। ज्ञानावरणका यह भरसाद हैं कि ज्ञोन दवतो गया पर ज्ञान 
उल्टा -नहीं परिणाम सका। तो विकार हुआ अचेतक ग्रुणमें श्रौर विकारका 
(>प्रीत्त हैं अ्रचेतन कर्म । सो अ्रवेतक भ्रचेततका निमित्त पाकर विगड़ रहा है। 
चेतन साहव झ्व भी अ्रपने स्वरुपमें ब्रैठे हैं । वस, इतनी हानि है कि उनका विकाश 
कम है। सो जैसे यहाँ जल भौर अ्रग्निका परस्पर निमित्त नंमित्तिक सम्बन्ध है इसी 
प्रकार यहाँ झ्ात्मामें भी करंविकारका व अ्रचेतक गुणविकारका परस्पर निमित्त 
नैमित्तिक ही सम्बन्ध है । ॥ 
विकार परिरमनमे मानत्र नि्मित्तममित्तिकके सम्बन्धका हृष्ठान्त-- भैया, 
पौद्गलिक प्राणोंकी यह परम्परा श्रनादिसे चली आयी है और जब तक प्रात्म- 
सावधानी न होगी तब तक यह परम्परा चलती रहेगी । इस परम्पराके चलनेका 
कारण क्या है ? अब इस वातका इस गाथामें वर्णन करते हैं। 
झादा कस्मसलिससो धारदि पार पुरो पुरणो श्रण्ख । 
जाव ण जह॒दि.ममत्त' देहपबाणं सु विसयेसु ॥ १५० .॥ 
यह आत्मा स्वभाउंसे शुद्ध है; भावकर्मं, द्वव्यकमं व नोकमंसे रहित है | नोकमे 
तो स्थूल भिन्न पुदूगल हूँ और द्रव्यकमंका झ्राश्न॑य करके, द्रव्य कमंका निमित्त पाकर 
जो श्रात्मामें नावकर्म प्रकट: होता है वह भावकर्म भी स्वभावमें मिला नहीं है । 
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यह भावकर्स आत्मामें होता तो है पर स्वभाव नहीं हैँ । 
विकारपरिणमनमें निमत्तनेमित्तिकसम्बन्धका दृष्टान्त--जैसे कि लाल पीली 
वस्तुका निमित्त पाकर स्फटिक लाल पीला होजाता है। उस स्फटिकमें लाल पीलापना 
दीखता है | और दिखता कया हैँ, उस कालमें लाल पीला परिणमन होता है पर उसका 
परिणमन ऐसा विलक्षरा हैं, उसमें ऐसी अद्भुत प्रकारकी स्वच्छता हैं कि उपाधिके 
हटते ही वह लाल पीला परिणमन मिट जाता है जैंसे कि दपंणमें कोई चोज 
या हाथ सामने करके या मुख देखते है तो दपंरशा उस मुखादिकी छायारुप परिणम जाता 
हँ, परिणत हो गया । उस्त समय उसे दर्पणमें मुखादि प्रतिभासता हैं, सिर्फ केव्ल- 
दिखता है और वहाँ छायारूप पारेणमन नहीं है ऐसा नहीं है, किन्तु उपाधिका सम्बन्ध 
पाकर उस दर्पणमें छायारूप परिणःमन होता है ।हां, वह इस प्रकारका विचित्र परि- 
खमन है कि हाथ हटाया झौर तुरंत परिणमन मिट गया । इसी प्रकार स्फटिककी 
बात है | दर्षणमें भी तो यदि लाल वस्तु सामने हो तो लालरूप छाया बनती है 
ना ? वनती है। मुख दीखता है तो वाल काले हैं तो कालारूप पन्णिमन दर्पणमें भी 
होता है | होता है वह छायारूप व्यंजन पर्यायके आवारपर । कैसी बिलक्षरा वात है । 
विकारपरिणमनकी वतंमान श्ररितत्वरूपता-देखो भैया, लाल चीज दर्पण 

के सामने आयी तो दर्पण बताग्रो लाल हुआ या नहीं , क्या उत्तर दोगे? 
दुर्पणके सामने जैसी चीज हैं उस रुप परिर.मा कि नहीं ? तो इसके उत्तर दोनों गाते हैं । 
लालरूप परिणमा और लालरूप नहीं परिरमा । लालरूप परिणमा, क्‍योंकि छायारूप, 
परिणमा और वह लालरूपमें ही छायारूुप परिणमा तो छायाकी दृष्टिमें देखा 
जाय तो लालरूप परिणामा मगर, ऐसा कैसे परिशामन गया ! अगर दर्पण ही लालरूप 
से परिशम गया तो एक आधा सेकेण्ड तो वहाँपर लाल परिणुम नभी वना रहे । 
किन्तु निमित्त हटनेपर वहांसे लाल परिणमन भी हट जायगा यदि वह काँचका ही 
रुप थायों परिए म गया तो फिर भी बुछ तो लालरूप परिणमा हुआ ठहरना चाहिए 
किन्तु जरा भी नहीं ठहरता | दूसरी वात यह है कि दर्पणका रवच्छ स्वभाव है उस 
पर दृष्टि दो तो वह स्वच्छ ही है इसलिए नहीं भी परिणमा । इसो प्रकार पुद्गल 
कर्मों का उदय भ्रानेपर आत्मामें जो रागद्गेप भ्रादिक परिणमन होता हैं वह दर्पणके, 
स्फटिकके छायाके मानिन्द परिरमन . होता ही है । उस -.कालमें आ्रात्मा क्रोधमय 
है, रागमय है , जो जो विकार हैं उन उन विकारोंमय हैं । ऐसा उसका परिणाम है, 
फिर भी उपाधिसन्नलिधिके हटते ही वह परिणाम हट जांता है। कर्म निषेक के उदय 
का समय एक समय हैं और आत्मामें विकार होनेका भी समय एक समय हैं। 
तो, यह श्ात्मा कैसा विचित्र परिणम गया कि अभी परिणमा, लो, भव उपाधिके 

ह॒टते ही तुरन्त उसमें भ्रव वह बात कुछ नहीं रही । 
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चिंहिकारोंकी चिदाभ[सता--भैया ! श्रात्मामें विकारका स्वभाव नहीं 
है, वह रागढ् पादिक भाव स्फटिकमें छायारूपकी भाति परिणम रहे है, छायाके 
मानिल्द परिणम रहे हैं, इसी कारण उन विकारोंकों चिदाभास कहते हैं । चित्स्व- 
रूप नहीं हैँ। किन्तु चिदाभास है । सो यद्यपि यह श्रात्मा .कर्मो से रहित भाव- 
कर्मोस्ते रहित शुद्ध ज्ञायक स्वरूप हैं, भौर वह शअहेतुक है, सनातन है, स्वभाव 
रूप है , ऐसा शुद्ध चैतन्य होनेपर भी कर्म उपाधिके सम्बन्वके बशसे ये कर्ममलीमस 
<अ्ते रहते हैं।इनकी मलीनता उतनी ही बड़ी समझना चाहिए जितना कर्मों के 
अ्पनानेका भाव रहता है। एकता शक्रात्मामें विकारहप कर्मोका होना, श्रौर दूसरे 
उन विकारोंको आत्मसात्‌ करना, कि यह मैं हैं, यह मेरा है, थों श्रात्माके इन 
दो मलीनताश्रोंमें कितना भ्रत्तर है । इन विका रोंफो भ्रात्महूपसे ग्रहण फरना महान्‌ 
अ्रन्वकार है । इसमें मोक्षमार्ग है ही नहीं । इन परिणामोंके रहते हुए धर्म होता 
ही नही । पुण्य और पापमें भी भाव श्रलग है। शौर धंका भाव अलग है । धर्म 
का सम्बन्ध सम्यग्दर्शन सम्यज्ञान श्रौर उसही प्रकारके श्रात्माचरणसे हूँ। 


पुष्य, पाप व धर्मंका झ्राश्रय--पुण्य पापका सम्बन्ध परका श्राश्रय करके 
होनेवाले विकारभावोंसे है, कि-तु धर्मका संम्वन्ध स्वके श्राश्यसे है| भ्रव श्रपने भ्रापमें 
यह विदलेपण करें कि प्रपने झ्रापका आश्रय करते हुए हम कितने क्ष ण॒ विता रहे हैं 
६..)२ परका भ्राश्नय करते हुए कितने क्षण वितारहे हैं। जो काल, जो पर्याय स्व 
के आश्रयमें होता हैं वह तो घम है । झौर जो परिणशति परका आश्रय करके होता 
है वह या तो पुण्य है या पाप । धर्म नहीं । तो मामला तो सब ठीक है, पदाये 
स्त्रयं सत्‌ हैं, पदार्थ अ्रपने स्वभाव एप हैं । वात तो सारी ठीक है पर भ्रड़चन 
एक यह भआ्रागयी । भैया ! लेकिन, किन्तु, पर, मगर, परन्तु ये सारे शब्द बने बनाए 
मामलेको विग्राड़ने वाले हैं । श्रात््मा स्रभावसे शुद्ध हैं, किन्तु कर्म उपाधि 
के चससे श्रात्मा विकृत हो रहा है । भौर इन विकार भावषोंमें यह जीव 
नाना प्राणोंकी घारण कर रहा है । 


प्राणप्राप्ति प्राशभ्रियता पर निर्भर--मभैया ! यदि ये प्राण पसंद न हों तो इन 
से दूर होनेका उपाय सोचिये । यह प्राणंके धारण करनेकी बृत्ति कबतक रहती है ? 
जबतक यह जीब देहप्रधान विषयोंमें, शरीर में, इन्द्रियोंमें, बैभवमें, श्रन्य पदार्थों में 
ममत्वका त्याग नहों करता तब तक प्राण धारण करने की वृत्ति चलती रहेगी। इसका 
सीधा भ्रभिप्राय यह है कि जत्र तक हमारी शरीरमें ममता रहेगी तब तक 
प्रायोंका घारण करना भी चलता रहेगा, ये प्राण हमें प्रिय हैं तो ये मिलते 
ही रहेंगे । भौर जब प्राण प्रिय न. रहेंगे तो ये प्राण भी हमसे छूट जावेंगे । 


रै 


्ड 


औै८ ] [ प्रवचरनसार प्रवचन सप्तम भाग 


यद्यपि 'इस गआत्माकी वृत्ति स्नेहरहित चैतन्य चमत्कारकी परिणत्ति रुप हूँ 
यह तो सत्त्वके कारण अपनी चैतन्यात्मक परिणतिको ही करता हूँ, फिर भी 
जबतक यह जीव ममत्वकों नहीं छोड़ता तब तक इस जीवकी वृत्ति विभिन्न 
विभिन्न बदलेगी, ममत्वरूप होगी । 


परमें ही परका सर्वस्व -- देखिये ये मव चीजें उन्हीों-उन्दींके स्वदुप 
में हैं। मेरे सोचनेसे कोई चीज खिसक नहीं आती मेरी ओर । भेरे स्वत 
में तो वे प्रदेश ही वया करेंगी ! बाह्य चीजें मेरे सोचनेसे जरा सा भी नहीं 
खिसकती । किसी पदार्थका किसी दूसरे पदार्थपर असर नहीं होता , फिन्तु 
ये पदार्थ स्वयं अनुकूल निम्न्ति पाकर अपनेमें असर उत्त्प्न कर डालते हैं, 
सो इन जड़ कर्माने इन जीवॉमें श्रपणी परिणतिसे विकार नहीं करदिया किन्तु 
ऐसा ही विलक्षण निमित्तनैमित्तक गोग है कि मलीमस आत्मा कर्मविपाकको निमित्त 
पाकर अपनी परिणतिसे विकृत हो जाता है । 

निमित्तकी निमित्तता-कमम दिखते नहों हैँ, जिससेकि ऐसा हो सके कि द्रव्य 
कमंका श्राश्नय करो तो विकार हुआ और न करो तो न॑ हुआ | यों सम लिया 
जाय इस सन्वन्धमें और ऐसा समभना चाहिए कि विकार जो होता है वह झआत्माके 
श्रचेतक ग्रुणमें होता है। चेतन ग्रुणमें नहीं होताहै। और विकार होनेका जो 
निमित्त है वह है भ्रचेतन पदार्थ । पुदुगल कर्म भ्रचेतन हैं, उनका निमित्त पाकरकीो 
दिकार होता है वह श्रद्धा, चरित्र, आनन्द आदिक अ्रचेतक गुणमें होता हैं। जैसे 
यहाँ भी भ्रवेतक अग्निका निम्मित्त पाकर अचेदक जल गर्म हो जाता है 
इसी प्रकार यहां भी अ्रचेतक कामंव्पाकका निम्त्ति पाकर अचेतक गुरणोमें 
विकार हो जाता है, जैसे जल बअग्दिका श्राश्नयः नहीं करता, अ्रग्निकी 
श्रोर नहीं भुकता विन्तु अग्निको निरित्तमात्र पाकर जल शोत पर्यायकों छोड़ कर 
गर्म वन जाता हूँ तभी तो यदि झुछ गर्म जल हो तो जरासी देरमें तेज गर्म 
हो जाता है गम न हो तो कुछ देरमें तेज गर्म होता है | इसमें कारण अन्‍्तरज्भ 
तो उपादानकी योग्यता हँ और वाहमें निरित्तका सन्निधान है ही। इसी प्रकार यह 
झात्मा भी द्रब्य कमंकी भर नहीं भुकता, द्रब्यकर्मका लक्ष्य नहीं करता; किन्तु अपने 
ही कालसे द्रब्यकमंका उदय होनेपर उसका निमित्त पाकर यह जीव रवयं रागादिक,, , 
भावरूप परिणाम जाता है। हे 

ज्ञान श्लौर दशंनकी भ्रविकृतता--यह ज्ञान और दर्शन स्वरूप प्रात्म- 
स्वभांव श्रविकृत ही रहता. हँ । अनादिसे अनन्त कालतक ज्ञानका सर्व जीवोमें एक 
ही काम रहा। वया ? जानन । जानन चाहे अल्प हुआ हो या विज्ञाल । ज्ञानका 


आवरण तो हो गया , किन्तु विकार नहीं हुआ । ज्ञानमें जो मिथ्यापनका 
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लेश् है वह मिथ्यात्व प्रकृतिके कारण होनेवाले श्रद्धाविकारके सम्बन्धसे है। भानके 
. भातेसे ज्ञान मिथ्याज्ञान नहीं है, चाहे वह किसीमें कितना ही “कम प्रकट हो । 
शानावरण है, कर्मके उदयके निमित्तसे भावरण तो है, विकार नहीं । बस यह एक 
गनीमत भी जीवके उद्धारका कारण है कि विकृत्त तो हो रहा है श्रद्धा चरित्र शौर 
आनन्दादि किन्तु ज्ञान सवंत्र अधिकारी है। सो किसी अवसर में, किसी योगमें यह ज्ञान 
कला ही वृद्धिगत हो जाय तो स्वपरपरिच्छेदन होने लगता है जिसके प्रतापसे श्रद्धा 
ओर चारित्रके विकारमें भी क्‍भ्न्तर पड़ने लगता है । 
भावहष्टिसे श्रात्मावततोकन--भैया ! मैं ज्ञानस्वरूप हूँ। सो जञानके ही नातेसे 
अपने झापको पुरा देखता हूँ त्तो वहाँ बिकार भी कुछ नहीं है। जैसे एक पुरुष जो 
“मुनीम भी है, पुजारी भी है, वच्चोंको पढ़तता है तो शिक्षक भी है पर वह पुरुष 
जब श्रपनेको केवल मुनीमके चातेसे देखता है श्र्थात्‌ मुनीमी करते हुए की ह'लतमें 
मुनीमका ही भ्रनुभव करता है तो उसके केवल मुनीमपनेका ही ज्ञान है भौर-भौर 
ख्याल नहीं है । इसी प्रकार विल्कुल इसी गरहये और इससे भी अ्रधिक महस्वके 
ढंगसे यह जीव भ्रपनेको ज्ञायकस्वर्प देखता है तव यद्यपि उसमें चरित्रका विकार 
चल रहा है, भ्रानन्दगुणाका विकार चल रहा है इतनेपर भी ज्ञान तो बत॑ ही रहा 
है ना, सो ज्ञानके नातेमे ही श्रपनेको देखो तो यह श्रात्मा रागी, हं पी, दुःखी, सुखी 
होते हुए भी इन सब भावोंको छोडकर केदल ज्ञायक रूपमें ही श्रनुभवा गया । 
ज्ञाननुभृतिकी प्रेरणशा-यों यह जीव अपने आपमें एक ज्ञानका ही स्वाद 
लेता है और वहाँ उसे बिकार कुछ भी नहीं नजर धाता। ऐसा श्रविकारी ज्ञान 
स्वभावरूप श्रपने आपको देखो। यों अ्रपने श्रापको देख्नेका श्रभ्यास चले तो हम 
आप क्यों सोक्षमार्ग में सफल ले होंगे । पर हम| श्राप तो श्रपना परुषार्थ श्रपन्ा लेखा- 
जोखा बाहरी विभूतियोंमें लगायें चले जा रहे हैं, सो इसमें तृष्णाका तो भ्रंत है ही 
नहीं । बाहरी व्यवस्था करके कब निवृत्ति पा सकते हैं? कभी नहीं । बांहरमें तो वात 
भ्रध्ुरी ही छोड़नी पड़ेगी । 
वस्तुकी स॒दा परिपूर्ण ता--भैया ! अघुरा तो कुछ भी नहीं होता, सब चीजें 
.पूरी-पूरी है, उनमें झ्घुरापन नहीं है। पर हमने श्रपतती कल्पनाभोंसे जो काम मान 
रबखा, जैसा परिणमन कर देना सोच रबखा है वैसा परिणमन नहीं हेता तो उसको 
अवूरापन कहते हैं। काम भ्रघुरा, कभी नहों होता । पदार्थ हैं और परिणमते हैं । 
: भणं परिणमते हैं, अधूरे नहीं परिसमते हैं, पर भ्रपर्त: कल्पनाके अनुसार परिणमन 
न देखनेको अधूरापन कहा करते हैं। सो कभी भी हो अ्रधुराको अधूरा ही छोड़कर 
श्ात्महितके कायमें लगना होगा। जब भी कोई श्रादमी हितके कार्यमें लगेगा तब 
वह सब कौमोंको अधुरा छोड़कर. ही लगेेगा। कामको पूरा करके कोई निवृत्त 
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होता हो, ऐसा नहीं हैं। अथवा वास्तवमें तो सब पूरे-पूरे काममोंको छोड़कर ही 
निवृत्त होते हैं । 

प्रा्ोंद्री ममत[ एक विकट संकट--यह आत्मा शरीर और घारीरसे सम्बन्ध 
रखनेवाले अन्य पदार्थमें जवतक ममत्व करता हैं तबतक यह प्राणोंको धारण 
करता रहता है | और इन प्राणोंको धारण करनेमें ही इस जीवपर सारे संकट हैं । 
भ्ररे प्राण जा रहे हैं, वड़ा दुःख है, क्या दुःख है ? ये प्राण जा रहे हैं । यदि थे प्रार॒ 
तुम्हें मिलते ही नहीं, तुम प्राण विना ही होते तो तुमपर ये संकट आते क्या ? 
कहसे आते । जैसे किसी इप्टका वियोग हो गया, इप्टके मर जानेपर हम दुःखी होते 
हैं। हाय बड़ा बुरा हुआ । क्या हुआ ? यह अमुक गुजर गया, इसका बवियोग हो गया । 
किन्तु भैया ! यदि जो वह चीज मिलती हो नहीं पहिलेसे, तो क्या वियोगकां 
अवसर श्राता ? नहीं श्राता यदि अपन। प्राण विना होते तो श्रनन्त श्रानन्द होता। 


प्राणप्रसक्तिमें कर्तव्य--भ्व कहे कोई कि मिल तो गया प्राण, भरत वया करें, 
अरे मिल भी गया तो उसे तुम न मिलनेकी तरह ही समभो, तो वियोग होनेपर दुःख 
न होगा । और मिला भी कुछ नहीं है। माना है तो मिला है भौर नहीं माना है तो 
नहीं मिला है। वाहरी चीज नहीं मिलती किन्तु अपनी कल्पना वना लेनेका ही नाम 
मिलना है और किसी कत्पनाके ही चना लेनेका माम बिछुड़ना है।इस देह में, 
जो कि प्राशमय है, दसों प्राण इस देहके सम्वन्धसे ही तो हैं। इन प्राशोंकी जवतक 
ममता रहती है तब तक ये प्राण मिलते ही रहेंगे। ये प्राण, प्राण लेंनेके लिए ही 
मिलते हैं, प्राण वचानेके लिए|नहीं मिलते । 


आत्माका परमार्थ प्राणश--मेरा वास्तविक प्रःण है शुद्ध चैतन्य घातु । धातु , 
उसे कहते हैं कि जिससे नाना प्रकारकी चीजें बनाते जायें, जैसे लोहा, सोना, चॉदी 
ताँचा श्रादि धातु हैं इनकी जो चाहे चीज बनाते जावो विशिन्न-विभिन्न, श्राकारकी 
बनाते जावो । उन सब पर्यायोमें वह धातु वही की वही है। भथवा धातु जैसे 
व्याकरणमें होती है उससे जितने चाहे शब्द बनाते जावो, संजा वनालो, विभेषण- 
वनालो, क्रिया बना लो, जो चाहो शब्द बनाते जावो, उन दाब्दोंका मूल वह 
धातु है। ऐसा कोई सा भी शब्द नहीं है जिसका मूल धातु न हो। किसीमें मालुम 
पड़ता है किसीमें नहीं । मनुष्य दया ? जो माने जानेसो मनुष्य इसमें मनु श्रववोधने घातु 
आती है । जन, जो उत्पन्न हो सो जन, इसमें जनी प्रादभवि धातु आती है इसी 
प्रकार जितने भी शब्द हैं उन सवकी मूल घातु है। इसी श़कार जितनी भी सृप्टियाँ 
हैं चाहे वे शुद्ध सृष्टियां हो, चाहे भ्रशुद्ध सृप्टियाँ हों विभिन्‍न सृप्टियाँ हों, समान 
सृष्टियाँ हों उन सव सृष्टियोंका मूल यह चैतन्य स्वभाव है, चेतन द्वव्य है। इस 
कारण इस चेतनाको घातु कहते हैँ । इन चेतन प्राणोंकी जवतक स्वीकारता 
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नहीं होती है और इन शरीरगत'ः प्राणकी ममता रहती है तेबतक प्राणोंकी 
संतति चलती ही रहेगी । प्राणोंपर दृष्टि होनेसे प्राशोंके बियोगका भय रहता है । 
* -- -ह्विके अनुसार सुष्ि--कल्पना करो कि' मैं केवल निज शुद्ध ज्ञायक स्वभाव 
को ही देख रहा हैं, ज्ञायक स्वभावका ही अनुभव कर रहा हूँ इंस निज स्वरुपको 
उपेयोगसे श्रभेद बना रहा हूँ ऐसी स्थित्तिमें श्रायु पूर्ण हो जाय, शरीरंका बियोग हो 
जाय यह कितनी उत्कृष्ट वात है। क्या वहाँ कुछ घबड़ाहट होगी ? यह तो बहुत 
उत्तम धात है। घबड़ाहंट तो वहा होती है जहाँ अपने शुद्ध प्राणोंकों श्रलग करेके 
इन विभाव प्राणोंपर पौदगलिक प्राणोंपर दृष्टि रहती है याने यही मैं हैँ ऐसा मानते 
हैं। अपना सुख दुःख भानन्द सब कुछ एक इस विश्वासपर निर्भर है कि मैं क्या हूँ । 
अपने आपमें जो अपना विद्वास बना होगा कि यह मैं हूँ, वस, उसी विश्वासके माफिक 
'अपनेमें क्रिया चलेगी । 
विश्वासके विरुद्ध व्यवहार करनेमें श्रड़्वन--मान लिया कि मैं जमीदार हूँ तो 
जमीदारके विकल्परूप क्रिया चलेगी, मान लिया कि मैं पुरुष हूँ तो पुरुषके अनुरूप 
क्रिया चलेगी, और मान लिया कि मैं स्त्री हूँ तो स्त्रीके भ्रनुरूष क्रिया चलैगी। अभी 
किसी पुृरुषको कोई नाटकका पार्ट दिया जाय, स्त्री का पार्ट दिया जाय तो चहाँ 
बचनोंमें तो यों वोला जायगा कि मैं जातीं हूँ, मैं खाती हूँ, मैं नहीं रहती हूँ, मैं नहीं 
करती हूँ । तो इन शब्दोंके बोलनेमे उसे थोड़ा समय सीखनेमें लगता है, नहीं तो 
वोलते नहीं बनता और स्त्रीसे कहो कि १०-५ मिनट बोलो पुरुष जैसा, तो इन दाब्दोंमें 
वोलना पड़ेगा कि मैं करता हूँ, मैं खाता हूँ, मैं जाता हूँ, मैं यों करता हूँ, तो उसे 
बोलनेमें अड़चन पड़ेगी । सो भैया जैसा विद्वास बनाया है उसके माफिक परिणति 
' चलती है । जैसे ज्ञानी पुरुष श्रपने आपमें यह विश्वास बनाता है कि मैं तो ज्ञान मात्र 
आत्मा हूँ तो उसकी ज्ञानवृत्ति चलेगी, विभावों की, विकल्पोंकी वृत्ति न चलेगी। इस 
कारख जो अ्पनेको प्राणरूप समभते हैं, देहसे ममत्व करते हैं उनकी तो प्राणसंत्तति 
चलती है शौर जब ममत्व छोड़ा, भ्रपने आपको ज्ञानरूप माना तो इस वृत्तिसे 
प्राणोंकी संतति छूट जाती है | 
अब पौदगलिक प्रोणयोंकी संत्रति दूर होनेका अंतरंग कारण ग्रहण कराते 
हैं । पहिले यह वतलाया था कि ये प्राण जो इस जीवको लग रहे हैं और लगते चले 
जा रहे हैं, इसकी परम्पराका कारण क्या है ? आज यह कह रहे हैं कि वे पौदूगलिक 
प्राण जो कि जीवके चले भा रहे हैं उनके घिनाश होनेका वास्तविक कारण वया है। 
जो इंदियादिविजई भवीय उपश्लोगमप्पगं कादि । 
कम्मेहिं सोण रंजदि कि हतं पाणा अ्रणुचंरति ॥ १५१॥॥ 
जो जीव इन्द्रिय -आदिक पर  द्वव्योंका विजयी होकर अ्रपने आपको केवल 
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ज्ञान दर्शन उपयोगात्मक ध्याता है वह जीव कर्मसे राग नहीं करता | फिर कारण के 
टूर होने पर बतावो उसके ये प्राण कैसे पीछे लगते रहेंगे । 

प्राणोंके विनाशका श्रन्तरज्ध कारए----यहाँ इन प्राणोंके विनात्र्म अ्ंतरंग 
कारण यह वतलाते हैं कि यदि इन प्राणोंको आप चाहते हो तो इन प्राणों का स्नेह 
जोड़ो । यह जीव तो ऐश्वयंशाली है ना। तो जिसमें रुचि करेगा उसको वह चीजे 
मिलती जाती है। यदि यह असुद्ध में इविकरता है तो उसे श्रशुद भाव ही, ऋघुद् 
वातावरण ही मिलता चला जाता है श्रौर यदि यह शुद्ध स्वरुपमें रूचि करता है तो 
उमको छुद्ध स्वरूप मिलता चला जाता है इन पुद्गल प्राणोंकी संतति निवत्त हों जाय 
इसका अंतर्रण कारण है पौद्गलिक कर्मोके मूल निमित्त कारणभूत उपरक्तता का 
झ्रभाव । राग पौद्गलिक कर्मो के वंधनका कारण हैं और पोद्गलिक कर्मोका जब 
उदय होता है तव यह फल भोगता है। और जद यह फल भोगता हैँ तो उससे कर्म 
बंध होता है। इस संततिमें इसके प्राणोंका चलना रहता भी वना रहता है सो जो 
जीव जितेन्द्रिय बने हैं श्र्थात जो इन्द्रियज सुखकी उपेक्षा करते*हैं वे ही निजस्वभाव 
को घ्या सकते हैं । इन्द्रिय सुखोंकी उपेक्षा तद तक नहीं बन सकती जब तक अतीन्द्रिय 
आत्मानंदका अनुभव न हो । ह 


प्रतीन्धिय झ्ानन्‍्द की उत्सुकता--प्रत्येक ज॑ व सुख चाहता है, उसे तो 
आ्रानन्द चाहिए । यदि स्वाधीन घांत, सास्वत, घुद्धानन्द मिला है तो फिर क्या कोई 
बुद्धिमान भी होगा जो उन्हृप्टानन्दका श्रनुभव करके भी पराचीन, दिनाशीक असार, 
काल्पनिक सुखको चाहेगा। तो अतिन्द्रिय श्रात्मास उत्पन्न होने वाले आनन्दामृतका 
संतोष हो तो उस संतोपके उपयोगसे ही इन्द्रिय सुखकी उपेक्षाकी जा सकती है। 
भर जब तक इग्द्रिय सुखकी भ्राग्मक्ति नहीं मिठ्ती तब तक प्राणशोंकी ंतत्ति दूर नहीं 
हो सकती । इसलिए इस जीव का प्रथम बड़ा पुरुषा् कल्याण मार्यमें यह है कि वर 
इफ्द्रय विजयी हो । इन्द्रिय सुदकों इष्ठ और हितकारी न माने । 

इन्द्रियज सुखमें क्लेशका संकेत--रसीली चीज खाली, रसों का स्वाद प्रा 
गया । वह रवाद कितनी देरकों है और जिस वक्त भी रस स्वाद रहा है उस 
चक्त भी यह कपायमें क्षोभमें पड़ा हुआ है । रसको ग्रहण करनेकी विद्धलता कितनी 
लगी होती है भ्रौर झागे पीछे इसका परिणाम क्या निकलता है । परिणाम यह निकलता 
है कि वह किसी न किसी संकटमें फस जाता है बहुतसे स्वादिष्ट ब्यजनोंका संग्रह 
करनेके लिए संकट उठाना पड़ता है। असंतोष होनेके समय उसका मनोबल त्ची घट 
जाता है। हानि ही हानि है इन्द्रयोंकी ग्राइृत्तिमें। इस प्रकार एक ही इन्द्रिय की 
वात व्या । पंचद्रय के दिएय के उपयोग में इसका झ्रात्मवल घट जाता है । ह 

प्रभुता फे बुरूपयोग की प्रभुता--भैया इस जं.दमे जो शक्ति है। उस शक्ति का. 
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उपयोग दो तरह से होता है। एक तो अपनी शक्ति ववदिकर डालनेमें के लिये अपना 
मटियामेंट कर डालने के लिये और दूसरा उपयोग अपनी शक्तिका विकाद्य कर लेने 
के लिये, क्यों न हो दोनों तरहका उपयोगी,आखिर यह प्रभू ही तो है । जिस बात में 
यह उताझू हो जाय उसमें डटकर बढ ही तो सकता है । यदि - अपनेको यह ॒वर्धाद 
करनेमें उत्तारू है तो यह अपने को उतना अधिक बर्बाद कर सकता है कि जिसमें 
अत्यन्त सूक्ष्म शरीर रह जाय, अक्षर का प्रनन्तवा भाग ज्ञान रह जाय, नियोद जीव वन 
जाय इतना तक यह अपनेको बर्बाद कर सकता है । इसमें शक्ति होनी हैं। यह अपनेको 
टर्वाद करने के उपयोगमें लगा है तो अधिक ही वर्बाद कर डालता है। 


प्रभुता के सहुपयोग की प्रभुता--यही जीव जब अपने विकाशके प्रग्रोगमें 
लग जाता है ती इतना विकाश कर डालता है कि समस्त विश्व, तीन लोक, तीन 
काल समस्त पदार्थ इसके ज्ञानमें एक समयमें ही एक साथ ज्ञात हो जाते हैं। और 
इतना सव॑ विदवज्ञात हो जानेपर भी यह झपने आनन्‍्द-समें लीन रहता है। यह ईदवर 
विकास करता है तो इतना अधिक विकाश कर डालता है भ्लौर जो यह ईइवर विगड़तो 
है तो इतना अधिक विगड़ता है कि ज्ञाकी ओोरसे जिसे देखा जाय तौ यों लगता है 
कि जड़ सा ही हो गया है। तो यह जिस उपयौगमें रमता है, उस उपयोगको बनाता 
है उस तरहकी सृप्टिको करता रहता है । यह श्रपनी भली बुरी सृष्टि करनेमें स्वयं 
समर्थ है 

प्राणसंततिकी निवृत्तिका प्रथम उपाय--यह श्रात्म कल्यारार्थी पुरुष क्या 
कि इन भ्रोणोंकी संततिकी निवृत्ति करदे ्र्थात्‌ सिद्ध श्रवस्था प्राप्त करे । सिद्धा 
वस्था प्राण रहित अवस्था है। वहाँ दसों प्रकारके प्राणोंमेंसे कोई भी प्राण नहीं 
हैं। निष्प्राण श्रवस्था है श्रौर परमार्थभूत जो शुद्ध चैतन्य प्राण है उसका भ्ात्य॑तिक 
चरम विकाण हो तो उस निप्प्राणावस्थाको प्राप्त करनेका मूल भ्रंतरंग कारण वया 
है और उसके पृरुपार्थमें उद्यम क्या शुरुकिथा जाय । उप्त ही बातको यहाँ कह रहे 
हैं कि हम इन्द्रिय विजयी होगें । 

संकटोंका कारण भोग--सर्व साधारण लोग कह सकते हैं कि वाह रे जैन 
संयम ! घरमें सब सामग्रियाँ मौदूद हैँ श्रौर झाया नहीं जाता । सब॑ प्रकारके पुण्य 
साधन हैं और उनका त्याग किए किए फिरता है। भले ही जन साधारणको ऐसा 
लगे पर सोबो तो सहीं कि पुण्य साधन मिले, भोग साधन मिले और उसमें पड़े रहें, 
रूचि करते रहे तो पंतरंगमें कितना बिगाड़ हो रहा है । भोग झचि है ना ? भोगों 
में उपयोग है ना ? उस उपयोगके कारण यहाँ भ्रात्मवल घट रहा है। शभ्रात्मस्थिरता 
दूर होती चली जा रही है। शुद्ध श्रात्मीयानन्दका बिधात हो रहा है। 

भोग और योग के मार्ग को सिक्नना-भैया ! उपयोग दो तरह एक समयमें नहीं 
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चले सकता । भोगमें और योगमें । या तो भोगमें चले था योग चसे । सी जिस सम्रय 
यह इन्द्रिय दिपय की पुष्टि करने में लगा हैँ उस समय इसका बोधि में उपयोग नहीं 
है। पर यह तो निशंय करली कि हित किसमें है ? भोगों में हित है मा बोधि में ! 
यह रुयाल लोग करते हैं कि इसने भोगोंको बहुत भोगा पर हुआ बहा क्या ? कि 
भोगों के विपयभूत जो जड़ पदार्थ हैं वे तो ज्वोके त्योंही रहे भ्राये । उनका कोई भी 
विगाड़ नहीं होता, स्थानान्तर या परिणमनान्तर हो गया है पर उनका बिगाड़ नहीं 
हुआ । इसने 'मोगोंको नहीं भोगा किन्तु भोगोंके द्वारा वह मुग गया बर्बाद हे 
गया । हम बल हीन हो गये, मुख हीन हो गये । तो थे इन्द्रिय विपय आझारमा के 
हितकारी नहीं हैं । सो विपयन्याय करना कर्तव्य ही है । 

भज्ञानीके त्यागसे संतुप्टफा श्रमाव--सम्यग्जान रहित पुरण यदि इन वाद्य 
चीजोंका त्याग कर जाता है तो वहाँ लान कुछ नहीं मिलता । याने तृप्ति नहीं मिलती 
संतुष्टि नहीं मिलती | क्योंकि संत्तोपका आधार जो पश्रात्म स्वभाय है उसका तो 
स्पर्श ही नहीं कर पाया । जो जान हीन पुरुष, वस्तु स्वरुपके सच्चे श्रवगमसे रहित है वह 
पुरुष वाह्य त्याग करके भी संतुष्ट नहीं रहू सकता | कट्टी जान होननामें बाह्य त्यागी 
को वाह्म त्याग प्रवृतिमें कहीं गुस्सा अधिक श्रा जाय, प्रमक काम यो नहीं हझ्मा, प्रमक 
ने छू लिया, अ्रमुक बंधा देता है, कुछ ना कुछ कल्नाएँ करके दःसी विशेष ही जायगा। 
और ऐसी स्थितिमें फटपट कल्पनाएं होना प्राकृतिक है कथोंकि उस पान हीन बाह्य 
त्याग करने वाले पुरुपके अंतरमें यह गौरव यह भ्रहंकार बना है कि मैं ठीक कर रहा 
हैं) मैं धर्मका ऊँचा काम कर रहा हैं भौर ये सव लोग झमी हम जमा नहीं वन पाये 
हैं। ऐसी भेद बुद्धि होनेके कारण जरा-जरासी वबातोंमें क्रोध भरा जाना यह प्राकृतिक 
वात्त है । 


ज्ञाताके शान्ति न्याय प्राप्त “जिसे सम्बग्नान है। ग्रात्महितकी ह्टिमें 
घुन है, या जिसके उपयोग में दृढ़ निर्णीत है कि यह ग्रात्मा ही श्रानन्दमय है। इसके 
उपयोगकी वृत्ति स्वयं श्रानन्द और ज्ञानसे भरी हयी अवस्थाकों लेकर चलने वाली 
है, मैं स्वयं कृत्तार्थ हूँ, परिपर्ण हैँ, कृतकृत्य हूँ। मेरा करनेको बाहरमें कुछ 
काम नहों है। ऐसे ज्ञाता पुरुपक्रे घास्ति होना न्याय प्राप्त हो है। ये सयम वत 
तप आदि भी मुझ ज्ञायक स्वभावीके करनेको काम परमार्थतः नहीं है। में ज्ञानमात्र 
हूँ। मेरा कांम तो ज्ञान वृत्ति है। वस जाननहार बना रहना है इतना ही इसका काम 
है इससे वाहर इसका जो कुछ भी परिणमन है । वह कपाय का फल है। कोई भ्रंवृत्त 
तेज व.षाय का फल है। कोई प्रवृत्ति मंद कपायका फल है। पाप तीन्न कपायमें होते हैं 
और बृत, तप, संयम ये मद कपायमें होते हैं । 


ज्ञान भर चरित्रफा क्रायं--मैया ! ज्ञानके ही कारणसे ज्ञान गण के 
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परिणामन से तप, ब्नत हो जाते हों सो नहीं । ज्ञानके कारण तो ज्ञान वृत्ति होती है । 
यह सब कपायोंकी विवधिताका फल है कि कोई श्रन्नतमें कोई बव्रतमें है। हाँ इतना 
अन्तर है कि जिसके धर्मकी रूचि जग गयी है ऐसा पुरुष चूफिं बड़े तीन्र कपायमें 
था तो अब उसका कषाय मंद होने लगा है। और मंद कपायोंफे कारण उसको प्रवृत्तिमें 
अन्तर आने लगा है | वह तप ब्नत, संयम रूप हो गणा मगर ग्रुणका विश्लेषण करके 
तो देखो कि यह ब्नत का परिणमन किस गुरासे उठा हुआ है और किस स्थितिमें 
उठा हुमा है। यह ब्नतका परिणमन चारित्रगुण से उठा है। भौर चारित्रावरण के 
क्षयोप-शमके निमित्तसे उठा हुआ है। 

उपाधि न रहनेपर संयम प्रसंयम श्रसंयमासंयम रहित भ्रवस्था--यदि्‌ उपाधि 
निमित्त न हो, चरित्रमोहावरणका क्षयोपशम उदय आ्रादि न हो श्रर्थाद्‌ चरित्र मोहका 
प्रभाव ही तो उसके चरित्रका त्तो वह विकाश हो गया जिसे हम संयम भी 
नहीं कह सकते, असंयम भी नहीं कह सकते, किन्तु स्थिर ज्ञान वृत्ति कहेंगे । तो 
ऐसा मेरा स्वभाव है । यही मेरा स्वभाव है। यही मेरा काम है। सो इस उपयोगात्मक 
अपनी आत्माका ध्यान करनेवाले पुरुषकों जो अतिन्द्रिय श्रात्मीयानन्दका अ्रनुभव 
होता है इस भ्रनुभवके बलसे वह इन्द्रिय सुखसे उपेक्षित हो जाता है। जो समस्त 
इन्द्रियादिक परद्रव्यमें विजयी बनता है क्रमसे बिजयी होता जाता है, वह समस्त 
झाश्रयभूत पदार्थोकी श्रनुवृत्तिसे श्रलग हो जाता है श्रर्थात्‌ पचेन्द्रियोंके साधन, 
आश्रयभृत विपषयभृत जो स्पर्श, रस, गंध वर्णादिक जो परिणमन है उनकी ओर 
जैसे पहिले भुकाव होता था, उसकी ओर जैसे पहिले लगता था, उस लगन की 
निवृत्ति हो जाती है भ्रौर तब केवल श्रत्यन्त विशुद्ध उपयोग मात्र झ्ात्माको, उपयोगमें 
बसा लेता है । भ्पने उपयोगमें ऐसा स्वच्छ ज्ञानद्शनात्मक अभ्रपन॑ आपको रख लेता 
है । सो जैसे स्फटिक मरिए स्वयं भ्॒त्यन्त स्वच्छ है अ्रपने श्रापके कारण । इसी प्रकार 
स्वयं सहज अपने आपके रससे जो मात्र ज्ञायक स्वरूप है ऐसे आत्मतत्वको अपमेमें 
ज्ञानी पुरुष वसा लेता है । 

पौद्गलिक प्राणोंकी निवृत्तिका हेतु परमार्थजीवत्वकी हष्टि--जब इस 
जीवमें पौदूगलिक कर्मोका वन्ध नहीं होता है और जब द्रव्यकर्म और भावकर्म 
नाशोन्मुख होने लगता है तो इन नोकमं प्राणोंका भी श्रभाव हो जाता है। तात्पय॑ 
यह है कि यदि आरात्माको सबसे श्रत्यन्त जुदा केवल निजसत्तामात्र सिद्ध करना 
चाहते हो तो' व्यवहारजीबपनेके कारणभूत जो पुद्गल प्राण हैं सो वे पुद्गल 
प्राण इस उपायसे विनप्ट हो जावेंगे। ' मोहमें वाह्य पदार्थोपर हृष्टि होती हैं 
झौर वाह्मय पदारथोंमें कुछका कुछ कर' देनेके यत्नमें वह अपनेको बड़ा पुरुपार्थी 
महान कार्य करने वाला मानता है किन्तु हो वया जाता है कि जितना ही यह बाह्य: 
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श्रथ में फसता जाता है, उतना ही यह वलहीन होता है। जैसा-जैता यह श्पनेको 
बाहरी चीजोंसे बड़ा माननेका उद्योग करता है उतना ही यह भीतरमें निस्तेज, 
बलहीन होता जाता है । 

झात्मानुन्तृतिकी चरित्रताध्यता--आरत्मोपयोगी होनेका काम चरित्र द्वारा 
साध्य है। चरित्र माने अ्रंतरंग चरित्र | अर्थात्‌ श्रपने उपयोगको ऐसा बनाएं कि 
वाह्ममें सवको असार जानकर, सबको भिन्न श्रहित जानकर, उनसे इसमें. कुछ भी सुधार 
सुख छान्तिकी कल्पनाकी बात नहीं आये! वस्तुस्वरूपकों ज्ञानवलसे निर्णय करके 
उन सब असत्योंका पाग्रह छोड़दो | क्रांतिके कारण दो उपाय हैं एक श्रसहयोग 
झौर दूसरा सत्याग्रह । 

क्रातिके दो उपाय--यदि अपने आपके विकाशकी क्रांति करना है तो इन 
दो उपायोंको करके ही कर सकंगे। [१) श्रसहयोग और (२) सत्याग्रह । जितने 
यहाँपर पर द्रब्य हैं, जितने यहाँपर पर त्तत््व हैं उनसे तो भ्रसहयोग करो और जो 
पपने आपमें सत्य है, श्रनादिसे है श्रनन्ततक है, स्वतन्त्र है, निज स्वरूप है ऐसे सत्य 
का आग्रह करो | असहयोग किन-किनसे करना हैं। कहाँ तक हृष्टि डालें परपदार्थ 
अनन्त हैं, किन-किन का नाम लें। इस चंचल मनने क्षण-क्षण में तीन्न गतियोंसे 
किन-किनको विषयभूत कर डाला है। कितने पदार्थ हैं, किनका-किनका नाम लें। 
एक ही शब्दमें कहा जासकेता हैँ कि जो पर पदार्थ हैं श्रौर परभाव हैं उनका तो 
असहयोग करना है शभौर आग्रह सत्यका करना हँ। आाग्रहके लायक एक ही 
तत्व है केवल, वह है ज्ञान स्वभाव, चैतन्य भाव, परम पारणासिक भाव, सहजभाव, 
उसका आग्रह करना है कि मैं यही हूँ, इतना मात्र हूँ ऐसा सत्यका आग्रह करना है और 
जितने भी इन्द्रियोंक विषय हैं उनका श्रसहयोग करना है । 

विषयाविरक्तिका शभ्रम्यास ज्ञानिबिकासका साधन--यह मेरा परिवार हैं, . 
पुत्र है, मित्र है, यह किसका विषय है ? यह मनका विषय है। पंचेन्द्रिय और छटवाँ 
मन, इनका विपयभूत वाह्म पदार्थ होता है निज पदार्थ नहीं होता है । मनका विषयभूत 
निज पदार्थ भी है मगर वह निजपदार्थ जबतक मनका विषयभत हैं तव तक वह 
अनात्मतत्त्व है, आात्मत्तत्त्त नहीं है। और जब निज झआात्मतत्त्व मात्रका ही विपय रह 
जाता है, ऐसी स्थितिमें जो भ्रनुभव होता है वह अनुभव आत्मतत्त्वका ज्ञान 
कराता हैँ। यह मैं आत्मा हूँ, इस निजतत्त्वके लक्ष्यसे अनुपरक्तता “होती है यह 
विरागभाष प्राणोंकी संतत्तिका छेद करता है तो उसकी संततिके विनाशका - उपाय 
यही हैं कि हमें अपने जीवनमें इस वातका श्रध्यास करना चाहिए कि जो पुण्यके 
फल मिलते हैं उन साधनोंमें हो हम न वह जायें, किन्तु उनसे बिरक्त होनेका श्रभ्यास 
बनाते रहें विरक्तिका भ्रम्यास हमारे ज्ञानविकाक्षका प्रवल साधन है । 


[ प्रवचनसार प्रवचन सप्तम भाग. 


शी हर 


गाया १५० ] [ ४७ 


इन्द्रियविजयकी श्रावश्यकता--इन्द्रिय विपयोंके विजयमें जैसे रसनाका 
विजय करो, सात्विक भोजनसे किसी चीजका त्याग न कर सको तो कमसे कम 
जो न मिले उसकी भी तो कल्पनाएँ न करो । जो रसीला नहीं मिलता है तो उसकी 
भी अभिरुचि न करो | हाथ; झ्राज यह चीज नहीं है। इस प्रकार उसकी भी वासना 
को छोड़ दो | मतलव शह है कि पाये हुए वैभवर्म भी राग न करो, न मिले हुएकी 
वाच्छा न करो । जो उन पौद्गलिक पदार्थोमें ही राग करते हैं उन्हें प्राण मिल जायेंगे 
और जो राग नहीं करते उनके प्राणोंकी संतति निवृत हो जायगी सो ये जो 
पौद्गलिक प्राण हैं ये हमारे व्यवहार जीवपनेके कारण हैं हम निदचय जीव रह जायें, 
परमा्ंभूत सत रह जायें, व्यवहार जीव न रहें । यही हमारे दितकी बात है ॥ 

व्यवहारजीवत्व--इस व्यवहार जीवपनेको कहीं तो यह भी कह दिया कि 
यह पौद्गलिक तत्त्व हैं। जैसे परमाणुपओरेके सम्म्न्ध में जो व्यज्जन पर्याय बनती 
है वह एक स्कंघ है। जुदा उसका परिणाम है, जुदा उसका उपयोग है। श्रव शुद्ध 
ऋण नहीं रहा । इस प्रकार जीवका श्लौर कर्म का जहाँ बंधन है श्लोक है वहाँ पर 
जो कुछ बन जाता है वह क्या वन जाता है।जो बना वह जीव नहीं है। कहीं तो 
यह कह दिया कि यह जो व्यवहार जीव है ना, यह जीव नहीं है श्रौर कहीं यह कह 
दिया कि जो व्यवहार जीव है वह पौदगलिक है । 

व्यवहारजीवत्वका झ्ाधार प्राख- मतलब यह है कि व्यवहार जीवपना श्रशुद्ध 
है, भ्रमुतरूष नहीं है । यह व्यवहार जीवपना तव मिट्ता है जब प्राणों का उच्छेद 
हो । जिनसे राग हैं, मोह है, विनासके वे ही कारण हो रहे हैं। यह भीतरी वात 
है और ऊपर में भी देखो तो देशमें जितने लोग हैँ इन सब लोगों की प्रायः एकसी 
ही वृत्ति चल रही है कि भ्रपने कुद्ठम्वकाख्याल करते पोपण करते, राग करते, अपना 
बनाकर रहते । यह वात घर-घरमें चल रही है पर इससे खुदको कितनी परेशानी 
है, खुद को कितना चलेश लगा रहता है इन बातों पर भी ध्यान दें तो यह भी दिख 
जायगा कि बड़ा वलेश है, बड़ी व्यग्रता है 

शझात्मा का शत्रु मोह--अनेकों घनिक पुरुष लेटे-लेटे ही व्यग्र हो जाते हैं। 
कहीं परिग्रह सम्बन्धी वातों के प्रति कितनी विहलता हो जाती है, जिसे कहते हैं कि 
हार्टफेंल की नौबत श्रा जाती है। डावटर भट लग जाते हैं। यह हालत हो जाती 
है ठृष्णा के कारण श्रज्ञान मिटे तृष्णा मिटे तो श्रभी दिल ठोक हो जाय | तो इतना 
अ्नर्थ करने वाला मोह भाव है, दूसरा कोई दुश्मन मुझ पर नहीं लदा है, यही तृप्ण 
और शअज्ञान ही सिर पर चढ़ा हुआ है । इस संकटका नाश वस्तु स्वरूप के ज्ञान बिना 
नहीं हो सकता । वस्तु स्वरूपका ज्ञान हो जाय तो अधिक वस्तु स्वरुपके ज्ञान रूप: 
बने रहने में लगे रहना चाहिए । ह 
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वस्तु स्वातन्त्रयके दर्शनकी प्रकृतिमें सर्वत्र एफत्वका दर्शाव--यदि व्यान ऋपना 
वस्तुस्वातम्भ्यकी ओर लगायें, तो प्रत्येक जगह इसको एकत्व दीखेगा। स्कंथ दीखे तो 
उसमें भी परमा्थंत: एक-एक अण है जो श्रांत्नोंसि नहीं दीखता पर समममें आरा रहा 
है-ऐसा स्कंघो को देखते समय वहाँ के एकत्वका, अ्रण्णु-अण का ध्यान रहेगा यह 
व्यवहारि जोव वन गये हैं उनमें जीव तो यह चैतन्य स्वभाव है चैतन्य स्वभाव 
मात्र यह जीव ही वहाँ भी एकत्व दीसेया इसका यह जो रुपक वना है यह 
श्रसमानजातीय पर्यायरूप व्यवहार है। जीव नहों है | परौदगलिक है! माया हैँ, 
इन्द्रजाल है, इन्द्रजाल कही या व्यवहार जीवपना कहो एक ही दात है। इन्द्र माने 
आत्मा । उसका जाल है । उसका विकार है उसकी गलत सृप्टि है । ऐसा सब जगह 
एकत्व देखने का अ्रम्यास बनाश्रो । सव जगह हमें वस्तु का स्वातन्त्य स्वरुप ही 
देखने का काम है | यही उपयोग बनें तो इस उपयोग से हमारा हित है इसी उपयोग 
से हमारी प्रगति होगी हमें सबसे पहिले इन्द्रिय विजयी होना है | उपभोगों में उपयोग 
किया है इससे क्या हित है, उनसे उपेक्षित हों तो इससे हमें हित और थान्तिका मार्ग 
मिल सकता है ! 


जो,इन्द्रियविजयी होकर ज्ञानद्शंनमय उपयोग मात्र अपने आपको जानता 
है मानता है, ध्याता है वह कर्मात्रे, भाव कर्मो से, परिणमनोसे कर्म दिप कोसे राग 
नहीं करता है फिर ऐसे शुद्ध ज्ञानी जीवको प्राण कैसे पछयावगे प्र्थाद घुद्ध ज्ञानी 
जीवके साथ फिर प्राश नहीं लगे रह सकते हैं। प्राणों का श्रमाव हुआ तो सर्वे 
उपाधियोंका श्रभाव हुआ समभिये। सर्व अन्तवह्ि सलीनताओोंका भ्रभाव ही सर्ब॑सिद्धि है । 
अव पर भावोंसे आत्माकों जुदा दिखानेके लिए कि यह आत्मा समस्त परसे 
और परके निमितसे उत्पन्न होने वाले भावसे जुदा है, ऐसो जुदापन  खानेके 
«िए व्यवहार जीवत्वके कारण भूत जो पर्याय है उनका स्वरूप दिखाते हैं । व्यवहार 
जीव कहते उसे हैं जो गति विश्विप्ट है, क्रिया विक्रिया जिनमें होती है वे व्यवहार 
जीव कहलाते हैं श्रौर निष्क्रिय भ्रविकारी जो जीव है वे निश्चय जीव कहलाते हैं 
अर्थात्‌ मुक्त और संसारी जीवों को यहाँ व्यवहार जीव कहा हूँ । व्यवहार जी5पने की 
जो पर्याय है उसका स्वरूप यहाँ दिखाते हैं-- 
अत्थित्तरिच्छिदस्स हि. अत्यस्सत्यंतरम्हि संभदो ॥ 
अत्थो पज्ञायो सो संठाशिदिष्प्ंदेि ॥ १५२॥ 
कोई भी पदार्थ हो स्वलक्षणभूत अपने स्वरूपके अस्तित्त्वमें ही निश्चित है 
सो ऐसा किसी एक पदार्थ को किसी दूसरे पदार्थमं जो.कि वह भी स्वलक्षण भत 
अपने स्वरूप के अस्तित्त्में निश्चित है, विशेष रूपसे कोई शात्म- लाभ कर लेना 
संयोग होना परिणमन होना वस यही अनेक द्रव्यात्मकके पर्याय कहलाती है । 


गाथा १४२ ] [४६ . 


: द्व्यपर्योयक्ी सृष्टि--एक परमाणु जो अ्रपने परमाणुके चतुप्टयमें निश्चित 
है, उस एकका दूसरेमें जो आात्मलाभ सम्भावित होता हैं, एक विशिष्ट सम्बन्ध होता 
है, पस वही अनेकद्रव्यात्मक पर्याय कहलाती है।सो पुदूगलकी यह बात समभमें 
झा जाती है कि यह परमाण पृदुगल यद्यपि अपने अपने एकत्व में, अपने-प्रपने 
स्वसुपमें निश्चित है लेकिन एक पुदुंगलका दूसरे पुदुगलमें जो सम्बन्ध होता है उससे 
उनके स्थानादि उत्पन्न हो जाते हैं, आकार वन जाता हैं | चौकी है तो चौखूटी है, 

/ चीजका सम्वी इत्यादि जो भ्राकार बन गया वह झाकार उन परमाणुवोंके सम्बन्धका 
फल है। अनेक द्वव्योंके सम्बन्धका फल है विभिन्‍न झाकार हो जाना । 

जीवके संस्थानका हेतु--इसी प्रकार जीव भी अपने स्वलक्षणसे अपने स्वरूपमें 

निष्चित है। मेरा भ्रल्तित्व मेरा ही है ओर पुदूगलोमे उनका स्वरूप उनमें है, मगर 
जीवोंका और पुदुगलोंका जो भ्रात्मलाभ हो जाता है, सम्बन्ध हो जाता है, निमित्त- 
न॑मित्तिकवंधन हो जाता है तो जीवका भी नाना प्रकारके श्राकारसे सहित्तपनेरूपसे 
उत्पन्न हो जाना सम्भावित ही है। जैसे भ्रणु-अण सब एकस्वरुप हैं , एक प्रदेशी 
हैं अपने-अपने चतुष्टयमें निदिचत हैं लेकिन उन्त परमाणुबोंका जब सम्बन्ध होता है 
एकका दूसरेमें आत्मलाभ होने लगता है तो उनमें झाकार उत्पन्न हो जाता है। इसी 
प्रकार जीवका पुदुगलमें जब सम्बन्ध हांता है श्रात्मलाभ सम्भावित होता है तो 

>जीवके भी झनेक प्रकारके संस्थानोंसे सहितपना उत्पन्न हो जाता है। भ्रौर इस 

. प्रकारसे यह पर्याय उत्पन्न हो जाती है । यहाँ संसारका, संसार परिणमनका वर्णान 
चल रहा है | ये संसारी बन कैसे गये ? तो यह तो प्रदेशात्मक हप्टिसे वर्णन है कि 
जीव अपने चतुप्टयमें स्थित है और पुदूगल अपने चतुप्टयमें स्थित हैं पर जीवका 
पुद्गलमें जब सम्भावित झ्रात्मलाभ होता है तो जीव विभिन्‍न संस्थानोंसे विशिष्ट 
हो जाता है , अर्थात्‌ विभिन्न देहोंका धारक हो जाता है । 

भावात्मकह ष्टिसे श्रात्मयात्रा--भैया ! अब थोड़ा भावात्मक हष्टिसे आत्मयात्रा 

फरने चले। वया पार्वेंगे वहाँ ? इस जीवका जो स्वरूप है, जो ज्ञात होता है वह एक 
श्रद्वत स्वृव्प हैं श्र्थात्‌ अन्य कुछ नहीं है। वह तो वही है किन्तु जो ज्ञाता है वह अपने 
उप्योगमें उस सहज चैतन्य स्वरूपको प्रतिभास रहा है। उस ज्ञाताको केवल वह 
ही अनुभूत होता है वहाँ हंत कुछ नहीं है । यह आत्मा श्रखण्ड अपने स्वरूपमें श्रद्म॑त 
निविकल्प चित्‌ तेजोमय है, किन्तु सर्वप्रथम इसकी वृत्तिमें हँत उत्पन्न होता है 
तो इस ही में ज्ञाता भ्ौर ज्ञ यका ह त उत्पन्न होता है | स्वभावसे देखा तो वहाँ द्वौत 
कुछ नहीं है । पर वृत्तिरुपसे देखा तो हँत उत्पन्न हुआ, ज्ञाता भर श्ेय । मैं जानता 
हैँ, ओर इसको जानता हूँ श्रपने आपमें दी इसने पहिले द्वत किया। तो जैसे लोकमें 
मिसाल ६ कि जब दो कानों बात पहुंचती है तो छह कानों ओर सैकड़ों कानों बात 
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; पहुँच जाती है। स्वंपदार्थोकी तरह अपने भ्रद्व॑तत स्वरपमें रहने वाले इस जीवने 
सर्वप्रथम झपने भापमें दंत उत्पन्न किया तो यह द्ँत विश्वेप रुपमें बढ़-बढ़ कर 
इतने द्व॑त्तोंमें, इतने इन्द्रोंमें, दंदफंदोंमें यह फैला कि जिसका उदाहरण यही सब विभिन्न 
नाना स्व लोक ही हुआ, क्योंकि वृत्ति में रत उठा । 

हतसे श्रमेक हूँ तोंका प्रसार--मैं जानता हूँ, इनको जानता हूँ, इस हं तके 
बाद ही इस ह तबुद्धिके और फंसोंमें रागद्व पद परिग्रह होने लगा। तब कर्ता, कर्मे 
की बुद्धियाँ भी पसरने लगीं । मेने यह किया, इन्हें किया आदिक दुद्धि फैलने लगी 
और वुद्धियोंके पसरनेके परिझाममें बह सब जगजाल, पोदगलिक कर्मोका बंधन, 

_कर्मोका उदय, भावोंका बदलना, रुंस्थानोंका परिव्तत ये सब संकट इस जीवपर 
आ गये । इस जीवपर ये कोई संकट नहीं है कि कुछ घन कम होगया, श्रथवा हम 
कम घनी रहे, हम आगे विशेष न बढ़ सके आदिक बातें कोई संकट नहीं है । 

जीवपर भावसंकटद---इस जीवपर संकट ऐसा क्या और क्यों छा गया कि 
जिन संकटोंके कारण यह जीव शांत नहीं रह सका नाना विचित्र भवोंमें जन्म 
लेता रहा और नाना स्थितियाँ इसके संक्लेझोंकी बनती रहीं ? श्रहों सबसे बड़ा संकट 
तो भाव संकट है। द्रव्यसंकटोंमें संकटोंका उपचार है ॥ वास्तविक संकट तो जीवपर 
भावसंकट है यह भाव संकट इस हर तबुद्धिका परिणाम है। किसीके घरमें केवल 
एक ही वच्चा है तो उसे व्यग्रताएं नहीं होती । जितना घन है उसका उत्तरदायी 
गही तो है, घन जो कुछ है अव किसी और जगह देनेको चिन्ता तो नहीं है । दो 
हों तो वे कभी जुदा भी होंगे, कगड़ेगे भी, उनके अलग-अलग बेसले बनेंगे, अलग-अलग 
हिसाव बनेगा । लो, अब यों न्द्रमें पड़ गये । 

जीवके एकत्वमें श्रनाकुलता--कोई जीव एक अकेला ही है, पुत्रादिकका 
भंगड़ा नहीं है तो और भी स्वाघीन है | अपने ह्वितके लिए, अपने भलेके लिए जो कुछ 
भी उसे वात जची उसके करनेमें वह पूर्ण स्वतन्त्र है।और कोई यदि एक अकेला 
ही हो जाय, कारवार या संगम समागम इनसे भी परे हो जाय तो वह और अधिक 
आनन्द पानेका अधिकारी है।और कोई जीव इन सब अलावलाओंके बाच भी 
द्रव्यकम, नोकमं, भावकर्मके एक पिडात्मक इस फंदके बीच भी सब परभावोंको पार 
करके मात्र एकाकी शुद्ध चैतन्यस्वभावमय ही ऋपनेकों जाने तो उसका आनन्द और 
भी बढ़ जाता है। किन्तु यहां तो व्यर्थ ही भावसंकट छाया है। यह जितना संकट 
लगा है, वह संकट केवल अपने भावोंके कारण लगा है । 

सुख शोर दुःखकी उपयोगपर निर्भरता--भैया ! इस जीवका स्वयं उपयोग 
इस प्रकारका बना हैं कि ये सब दंदरफंद जन्म मरणा सारे संकट घिर श्ाते हैं। किस तरह 
का उपयोग बनाएं कि ये सारे संकट टल जायें, इसोका ही तो निर्णय सम्यस्मान हैँ 
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हमें संतोष देनेवाला सम्यग्शान ही है । अन्य पदा्थेसे संतोष, तृप्ति, आनन्द माननेका 
जो ख्याल है वही ख्याल भ्रानन्‍्दसे दूर कर देता है। इस जीवका यह कितना विचित्र 
परिणमन हो गया ? कितनी तरहके एकेन्द्रिय जीव, कीसे-कसे पेड़, कोई छोटा कोई 
बड़ा, कोई चौड़ा कोई बिस्तृत, कोई लता हपमें, कोई पौधे रुपमें, कितना बिचित्र 
परिणमन यह हो जाता है। ये सब वातें दूसरोंकी नहीं है, ये सब खुदकी बातें 
हैं। पहिले भव बीते तो कसे-कैसे फैला, कैसे-कैसे बना यह कैसी इसकी स्थिति हुई । 
धसावधानीका फल--भैया ! उक्त सब बातें बीती और बीती ही नहीं, यदि 
अपनेको. श्रव भी नहीं सम्हाल पाया; भ्रहंकार, मिथ्यात्व, रागद्व ष श्रौर नाना बिकल्पों 
के चक्रमें ही रहा भ्रपने प्रभुकी उपासना न कर सका, बिषयोंका मौज लेनेकी ही 
धुन रक्‍्खी तो भ्रव भी क्या है? ऐसी ही पर्याय पेड़ वगैरहकी निगोदकी, कीड़ो 
की पर्याय मिल जाय तो क्या आइचयं है। मनुष्यमव बड़ी जिम्मेदारीका भव हैं । 
. यदि सम्हले तो यहीं से संम्हल जाय भौर गिरे तो यहीं से ऐसा गिरे कि जितना 
अधिक गिरना हो सकता इस मनुष्यभवसे गिर सकता हैं। भनन्‍्य भवोंसे भ्रत्यन्त निम्न 
पदमें गिरना कहीं तो ्रसम्भव है और कहीं कठिन है। ये सब बिचित्र संस्थान कंसे 
हो गये । तो ये सब अनेक द्रव्योंके सम्बन्धगा परिणाम हैं। जो भोग रहे हैं, बीत » 
रहे हैं । गुजर रहे हैं, वे सब बातें श्रशुद्ध वृत्तियां हैं, सब मिथ्याज्ञाकका परिणाम 
| हैँ । इसलिए इन गुजर रही वृत्तियोंको अशुद्ध कहते हैं । 
हे भझूगड़ा सच्चा, कारण भ्रम--देखो भैया ! मूल तो कुछ नहीं, कगड़ा सच्चा 
खड़ा हो गया जैसे दो चार भ्रादमियोंके बीच बात तो कुछ न हो, किन्तु वात ऐसी ' 
बढ़ जाय कि वह.बात बढ़-बढ़ कर एक बड़े भंगड़ेका रूप रख ले । ऐसा घरोंमें 
प्रायः होता है कि भगड़ेकी जड़ तो कुछ नहीं है भोर भंगड़ा बहुत बड़ा खड़ा हो 
जाता है एक दूसरेकी जान लेनेको उतारू होजाता | झगड़ा तो चिकट खड़ा हो जाता है 
झौर कही कि भाई तुम दोनोंमें भगड़ा कैसे हो गया। तो कहेगा कि भाई हम दोनों 
में बुराई हो गयी । तो बात तो कुछ बतलावोगे इसने ऐसा किया, ? यों किया । तो 
यह भी इसने क्‍यों किया ? तो और मूलकी कुछ बात बतलायेगा। तो ऐसा भी 
क्यों किया ? इसका तो पता नहीं । श्रथवा कुछ भ्रम निकल शाता है, भ्र्थात बात 
कुछ भी नहीं थी कोरा एक अ्रम था। इसकी हमसे दृष्टि फिर गयी। इतना भ्रम 
' हो गया । बात कुछ भी नहीं थी । बस दोनों ओोरसे बृत्तियाँ थोढ़ी बहुत ऐसी होने 
लगीं कि बहुत बड़ा झगड़ा झड़ा हो गया। बहुत बड़े भगड़ेकी जड़का निर्णय करने 
बेठे तो मूलसें कुछ वात नहीं निकली । निकला केवल भ्रम । मूल तो भूठा और झगड़ा 
सच्चा मारपीट तक होने लगी । रातदिन-दुःख होने लगा, झगड़ा सच्चा बल गया 
किन्तु खोजकौ तो जड़ झूठी ही सारी निकली 4 
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कारण केवल कल्पना, फल महती विपत्ति--इसी तरह हम आप लोगोंका 
तो ऋगड़ा वन गया सच्चा, जन्म लेते हैं, मरते हैं, विचरते हैं, द्रव्यकर्म नोकर्म _ 
आददेसे बँधने पड़ते हैं, अभी इसरूपसे अवस्थित है और मररके वाद जैसा जो कुछ 
भव मिले उसीकी तरह फंल जाते हैं वैसे भाव हो जाते हैं, एक नया मोह बनाते हैं, 
नया परिचय बनाते हैं ये सब विचित्रतायें होने लगती है। झगड़ा सच्चा खड़ा हो 
जाता है । देखो सब दुःखी हैं कि नहीं ? कामके कतृत्वकी दुद्धि लगी है कि नहीं । 
सव प्रकारके संकट इस भवर्मे लाद लिए हैँ कि नहीं ? चैनसे दूर होगये हैं कि नहीं । 
भगड़ा तो यह सब सच्चा वन गया है पर इस भंगड़ेकी जड़का निर्णय तो करो 
कि जीवपर ये सव संकट क्यों छा गये हैं। इन नाना संस्थानोंमें यह जीव क्‍यों बेंच 
गया है। “उस प्रकार कर्मोका उदय निमित्त था ।“ऐसा उदय क्‍यों आगया? “ऐसे ही 
कर्म सत्तामें थे । ये कम॑ इसतरह सत्तामें कैसे श्राये ? राग, हप , क्रोध, मान, 
माया लोभ आदि विकार किया उसका निमित्त पाकर कर्मवन्धन हुआ“ । इंसने राग 
ह्वंप क्यों किया ?“इसको पर इप्ट अनिष्ट जचा, “इसकी परमें ऐसी इप्ट अनिप्ठपनकी 
दृंद्धि क्यों हो गई । परसे अपना हित माना । देखो, मूल कुछ नहीं और फल अन्तमें 
निकला क्या कि झाना जाना कुछ नहीं, लेनदेन कुछ नहीं है, केवल विपरीत श्रद्धा 
था भ्रम कर लिया था जिसका यह क;फल निकला । 
जड़ तो कूडी, कऋगड़ा सच्चा--केवल इतना सौच लिया कि अमुक मेरा है 
भौर ऊधम कुछ नहीं किया, गड़बड़ कुछ नहीं किया, परमें हेर फेर कुछ नहीं किया 
करे क्‍या ? कर ही नहीं सकता हैं इसका वश पर पदार्थोपर है नहीं। नहीं तो .यह 
अज्ञानी इस सारे जगतकों तोड़ मरोड़ कर अपने पेटमें ही रख लेता » इसकी तृप्णा 
कभी समाप्त नहीं होती । तो कर तो यह जीव कुछ नहीं सकता केवल अपने द्रव्य, 
क्षेत्र, काल, भावमें रहता हुआ परके प्रति केवल इतना मान लेता कि यह मैं हें, 
यह मेरा हैँ | केवल इतनासा मावपरिणमन हो गया, जड़ और कुछ नहीं निकली + 
लेन देन कुछ नहीं निकला। सुधार विग्राड़ परस्परमें कुछ नहीं निकला। किन्तु, 
केवल एक भाव ही वना कि देखलो मैया ! जड़ तो भूठी और कगड़ा सच्चा । 
....विपदा भिवनेका उपाय तो सुगम, किन्तु मानना कठिन--अ्रव भगड़ेंमें इतना 
तेज फंस गये हैं कि भ्रव ऋंगड़ा दूर करनेकी उत्सुकता हो गयी है । चाहते हैं कि 
यह झगड़ा मिट जाय । हे सगवान ! मेरा कल्याण कंसे हो ? तो बह कल्याणकी 
वात भी, है तो सुगम, पर झगड़ा इतना बन चुका कि जैसा कभी दो आदमियोंमें 
अमके कारण ही या कुछ यों ही बोल चाल वहुत दिन तक न होनेसे वोलचाल 
बंद हो गयी हो | छह महीने, सालभर बीत गये । शव उनका संकल्प विकल्प इतना 
हृंढ़ वन गया कि उनसे कहो भाई वोल लो; केवल बात ही तो करना है । तो ऐसी 
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श्रड्चन बोलनेमें क्यों आती है ? कि पहिले मैं क्‍यों वोलूँ । कुछ सन्विकी बात भ्रायगी 

तो इतनी भ्रा जायगी कि पहिले यह दूसरा चोलदे तो उससे कई गुणणा स्नेह जचाकर मैं 
बोल लूंगा, पर पहिले कंसे .वोल लें । पयोंजी, घोल लेनेमें क्या भार भ्रागथा ?. सगर . 
भीतरमें भाव विकल्प ऐसे हैं कि बिल्कुल सरल वात भी बड़ी कठिन लग गयी । तो 
इसी प्रकार यह इतना बड़ा ऊँचा झगड़ा खड़ा हो गया है। इतना, विचित्र बंधन 
हो गया है। श्रव यह बंधत मिटानेके लिए यदि कहा जाय कि भाई केवल भाव ही 
ग्रे बदलना है, केवल शुद्ध भ्राग्रह ही तो करना है। ऐसा मान लो अपने भापमें कि 
ग्रैसा सहज स्वरूप यह है, जैसा परमार्थभूत्त सद्‌ है, ऐसा अपने श्रापको मान लो तो 
रखो, सव संकट अभी मिटता है । किन्तु भैया ! इतना मानना भी फठिन हो गया है। 


बुटिको त्रुटि समझना विवेकका प्रथम चरण --भैया । इतनी विचित्र स्थिति 
मी गय है, इतना विचित्र बंधन हो गया है कि परके करनेकी वात तो श्रत्यन्त सरल 
नग्रती है मगर श्रपनी इतनी सरल भी वात नहीं की जा सकती । इतना क्यों झगड़ा 
बढ़ चुका है ? इतनी जो नाना विचित्र पर्यायें उत्पन्न हुई है इन सब नाना पर्यायों 
का कारण क्या है ? कि श्रनेक द्रव्योंके संयोगात्मक इन पर्यायोंमें इसने झात्मलाभ 
किया है। श्रतेक द्वव्यपर्यायको अनेकद्रव्यात्मक पर्यायरूपसे माने तो वहाँ अ्रविधेक 
तहीं है । पर अनेव द्रव्यात्मकपर्यायकों ही यह मोही मानता है कि यही मैं एक निज 
हूँ। में ही यह होता हूँ, ऐसा श्रन्तरज़में प्रतिभासित हो रहा है जैसे स्वप्नमें देखी 
हुई बातपर यदि यह ध्यान श्राजाय कि यह तो मैं स्वप्नमें हो देख रहा हैँ तो यह 
स्वप्वकी वात नहीं कही जा सकती । स्वप्नकी बातमें स्वप्नको देख रहे हैं यह नहीं 
पालुम किया सकता। इसी प्रकार श्रनेकद्रव्यात्मक्पर्यायोरूप यह मैं हूँ यह मोहमें 
ही मालूम होता है। अनेकद्रव्यात्मक पर्यायोंमें ये श्रनेक द्रव्यात्मक पर्यायें हैं. इस 
तरहसे मालूम कर लेना यह मोह नहीं है | बुरेकी बुरा जान लेना यह तो स्पप्ट ज्ञान 
है श्रौर गलतको सही जान लेना यह भ्रविवेकमय बात है । 

झसत्य अ्रनेक, सत्य एक--देखो भैया ! गलत जितना होता है वह विविध ' 
होता है'भश्रीर सही जो वात होती है वह एक होती है। जैसे स्कूलमें बच्चोंको 
गणितका सवाल दिया। उन्होंने सवालको किया। सवालका जो सही उत्तर झ्रायगा 
वह तो एक ही उत्तर आयगा और गलत'जो उत्तर श्रायगा वे नाना प्रकारके उत्तर 
प्रायंगं। किसीने गलत जोड़ा, किसीने गलत घटाया, किसीकी विधि गलत हुई, 
गलतके नाना प्रकार हो जावेंगे । गलत उत्तर नानाप्रकार के होंगे भौर सही उत्तर 
एक होगा । पदार्थों सत्यका जो विकास होता है भ्रविर्भाव होता है वह एक ही प्रकार 
का होता है। जैसे शुद्ध विकास सिद्ध भयवानोंक्रे एक समान है और जो पर उपाधिके 
सम्बन्धपें विकार चलते हैं, थे नाता प्रवारके चलते हैं, इन संसारी जीवोंमें | ये 
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'सभी अनन्ते जीव प्रभु हैं। इनकी प्रभुता संसारमें संसारविलासरूप हो रही है और 
मुक्त जीवोमें अपने शुद्ध तत्तके भ्रनुभवरुप हो रही है। पर उम्र विलासमें क्लेश ही 
कलेश है; किन्तु विकासमें आनन्द है। वह विकास मेरा इंस उपायसे ही प्रगट हो सकता 
है कि मैं परभावसे भिन्न अपने आत्मतत्त्वको समभू | ह 
* - श्लनेक द्रव्योंका संयोग होनेपर जो परिणमन प्रदेशोंमें होता है उसे व्यंजन 
पर्याय कहते हैं, अनेक पुद्गल द्रव्योंका संयोग होनेपर जो स्कंघपरिरणति वनती है 
चह पुद्गल द्रव्यकी व्यंजन पर्याय है। जीव और द्रव्यकर्म इनका संयोग होनेपर जो 
'संसारी भव वनता है वह जीवकी व्यंजन पर्याय है । अब उन्हीं पर्यायोंकी व्यक्तियोंको 
पुज्यश्री कुन्दकुन्दाचार्यदेव दिखाते हैं । 
णरणारयतिरियसुरा संठाणादीहि श्रण्णहा जादा। 
पज्जाया जीवाणं उदयादु हि णामकम्मरस ॥ १५३ ॥ 

जीवकी ये चार पर्यायें हैं संसारी अवस्थामें--नारक, तियंच, मनुष्य और देव । 
सो ये पर्याथें नाना संस्थानोंके रूपमें अन्य अन्य प्रकारकी कैसे हो गई ? कि नाम 
कर्मरूप पुदू्गलकमंका विपाक हुआ, उसके कारण अनेक द्व्योंका संयोग हुआ, 
उसके परिणाममें ये विचित्र श्राकार हो गये । कं 

संस्थानोंकी विचित्रतामें दृष्टान्त--जैसे श्रग्नि तो एक स्वरूप है मगर ईघन 
के संयोगसे उस अग्निका भी नानाप्रकारका आकार वन जाता है। अग्नि किसका 
नम है? गर्मीका नाम अग्नि है कि पिण्डका नाम अग्नि है ? जो भी पिण्ड होगा वहे” 
ईंधन है। गर्मीका नाम अग्नि है। तो उस गर्मीका विस्तार बया ? वह तो भावात्मक 
है पर भावात्मक भी उस भावका कोई निजी सूक्ष्म आवारन हो यह नहीं हो सकता, 
मगर उस भावात्मक अग्निका जो निजी आधार है उस निजी आधारकी व्यक्ति स्थुल 
स्कंघोंक संयोग बिना नहीं होती । सो कंडेमें अग्नि लगी है तो उसकी अग्नि कंडेके 
आकार है, लकड़ीकी अग्नि लकड़ी जैसे आकारमें है। अग्नि एकस्वरूप होकर भी 
काठ, पत्ता, तृण इनके आधारभेदसे भिन्न भिन्न आकारोंमें हो जाती है। 

जीवका यथार्थ स्वरूप-- इस प्रकार जीव क्या है ? एक ज्ञान, दर्शन, चैतन्य 
भावस्वरूप है। जब भी जीवका स्वरूय जानना चाहें तो एकदम भावात्मक हृष्टि 
करना चाहिए। द्रव्य, क्षेत्र, काल इन तीन हष्टियोंस जीवका अनुभवात्मक सुपरिचय 
नहीं होता, भ्रनुभवमें शीघ्र नहीं पहुँचता किन्तु भावात्मक जीवको देखा जाता है तो 
धर्मका एकदम सही काम वनता है । भावात्मक हृष्टिका अर्थ है कि यह मैं जीव 
चैतन्य स्वरूप हूँ, ज्ञानदर्शनात्मक, हूँ, चैतन्यप्रतिभास हूँ । जाननका क्या स्वरूप है इसके 
जाननेकी अधिकाधिक कोशिश करें और उसका जानन बना कर रहें जैसा कि यह 
जानन स्वरूप है। तो जो प्रतिभास जाननप्रतिभास॒ करनेवाजे ज्ञानमें आयगा तो 
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उसमें विकल्प म॑ रहेंगे। मोह न रहेगा, चिन्ता और शोक ' न रहेगा | समस्त संकटों 
की दूर करनेका अमोघ उपाय यही है कि हम अपने सहज ज्ञान स्वरूपको ज्ञग 
घनावें , इस शानज्योतिर्म अपना उपयोग करें। 

जीवके वाधफ जीवके विभाव--जीवके ज्ञानमें, शानविकाशमें यदि वाधा डालने 
चाला कोई है तो पे हमारे मोह राग होप, तृष्णा, कपाय, विकार हो हैं, भव्य कोई 
नहीं। जैत रावणके वंशको उजाड़नेवाला मुख्य कारण रावणके परिवारका भेद 
भी हुआ। जैसे कहते हैं ना भ्रपन कि यह तो श्रस्तीनका साँप है, याते खुदमें 
दुश्मन है जो परपदार्थरूप दुश्मन हो वह मुझको इतनी बाघा नहीं दे सकता, उससे हम 
सावधान हो सकते हैं . पर जो अपनेमें ही मिला हुभ्ना हो ओर वह दगा देनेपर उतारू 
हो जाय तो उससे नहीं सम्हला जा सकता | उससे और अ्रधिक विगाड़ हो जाता १ 
तो इसी तरह हमारे ज्ञान बिकाशमें जो वाधक हैं वे हमारे भीतर उत्पन्न होने वाले 
राग हष मोह, आशा, तृष्णा झांदि हमारे परिणाम ही हैं, ये हमारे ज्ञानविकाशमें 
धाधा डालते हैं। भ्रभी यहीं प्रंदाज करलो इसी जीवनकी वातोंमें, कभी मोह ज्यादा 
सताये, कोई चिता अ्रधिक आजाय तो कहते हैं कि भैया ! हमारा दिमाग नहीं काम 
करता है, दिमागके माने ज्ञान । भाई ! क्‍यों दिमाग नहीं काम फर रहा ? हम दूर 
बेठे हूँ, तुम दूर बैठे हो, हम तुमको पीटते भी नहीं हैं, जो सुविधा चाहो सो सुविधा 
देदें | अ्रव तो भ्रपने दिमागसे भ्रच्छा काम करा लो । पर भैया ! कैसे काम करालें उसमें 
तो राग ह्व प वित्त, तृष्णा श्रादि वाधक भा गये हैं । 


राग द्वारा श्राधात--हम जितना ही राग बढ़ाते हैं उत्तना ही अपने पर 
प्रघात करते हैं। जितना ही कपाय बढ़ाते हैं उत्तना ही श्रधिक चेतन प्राणोंका आघात 
करते हैं। मेरा आ्राधात करनेवाला जगतमे फोई दूसरा नहीं है। क्रोधकी जड़ कुछ 
नहीं है व्यवहारिक वातोंमें | मानकी जड़ भी अन्य कुछ नहीं है, मायाकी जड़ कुछ 
नहीं है। सबका मूल वह लोभ बैठा है। उसका भी मूल मोह वंठा है। इसके कारण 
ही क्रोध आता है, लोभके ही कारण मान माया श्राती है तो सर्व कषायोंमें विकट 
कपाय है लोभ । किसी चीजमें लोभ है ना, सो उसमें बाधा आये तो क्रोध होता है। 
क्रोधका भ्रसली कारण होता है लोभ, किसी न किसी लोभमें बैठे हो, या किसी समय 
मान किया जाता हो तो उस सानका क्‍या कारण हुआ ? लोभ; परवस्तुका लोभ न सही 
मगर अपनी कीतिका लोभ होगा, यही मानका कारण हुआ उस क॑ति और यशके लोभके 
कारण भगड़ा हो जाता है, भर क्रोध व घमंडके कारण भगड़ा बढ़ जाता है।. 

द्ृब्पघलोम व फीतिलोभ--भैया ! अपने जीवनव्यवहारभे, लोकके: जीवन 
व्यवहार में दो प्रकारके लोभ पाये जाते हैं। एक तो परपदार्थोका लोभ, ज़ैसे धतकी चात 
पैसोंकी वात । और एक भ्रपनी बढ़ाईका लोभ । पररूलो यहां दो प्रकारके लोभ हैं। बढ़ाई 
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का लोभ और द्रव्यका लोभ । इन दोनों प्रकारके लोभोंमें से ग्रहस्थीके बारेमें सोचा 
जाय तो धनका लोभ तो कुछ थोड़ा काम भी आारहा हैं, न घन हो तो क्या जायें 
पियें | ठंढ हो तो कैसे रहें । धनका, लोभ तो एक कुछ कुछ आावदयक यूजमें हो गया है, 
मगर वड़ाईका लोभ तो बिल्कुल भ्रनर्थवी चीज है । न बड़ाईका भाव करो तो क्या 
गुजारा न चलेगा और घनका काम न करें त्तो अभी ग्रुजारा न चलेगा। ब्ात्माका 
तो गुजारा चलता है पर गृहस्थीका न चलेगा | तो अ्रव इसमें तीन्नता देखी जाय कि 
. इनदोनों प्रकारके लोभोंमें से कौनसा लोभ तीब्र कपाय है ? यशका लोभ तीत्र कपाय 
है किसीने धनका भी त्याग किया, परिवारका भी त्याग किया, भौर उसके वढ़ाईका 
लोभ लग गया तो बढ़ाईका लोभ घनके लोभसे भी अ्रधिक लोभ हुआ ना; शोर जो 
बड़ाईका लोभ वाला होता है वह झात्मानुभवका पात्र नहीं होता है । 


लोभका मुल पर्यायबुद्धि--यह वड़ाईका लाभ, जा कि सब प्रकारके लोग छुट 
जानेके वाद भी रहता है भौर जिस इस बढाईके लोनके त्याग होनेपर वह निव्किल्प 
कहला सकता है ऐसा लोभ पर्यायबुद्धिके कारण होता है मनुप्यादिक पर्यायोंमें जो आात्म- 
बुद्धि लगी है, कि यह मैं हूँ, यह महा विप है, यह महा पाप है। इस जगतमें कोई 
किसीका रक्षक नहीं है, किसीसे अपनेको भला कहला लेना- किसीम कुछ अपना 
पेठ बना लेना इत्यादि यत्न करनेसे लाभ कुछ नहीं है । 


ज्ञानीका साहस व सन्तोष--दुनियां मुझे जाने या न जाने, इतना बड़ा 
साहस करके जो अपने आपके अनुभव्से अपने झापमें संतोष रहनेकी कला पा लेता है वही 
पुरुष धन्य है। उसको धन्य कहने वाला बाहरमें कोई नहीं हे, क्योंकि बगोई जनसाथा- 
रणमें उसकी वृत्ति नहीं होती, वह स्वयं पुरुपार्थी एवं मोक्षमार्गी होता है । वह स्वयं 
ही सहज रुपसे अपने आपमें रमनेका काम करता रहता, आत्मपोपण करता रहता हैं! 
ऐसी बृत्तिसे जो रह सके वे ही पुरुष पूज्य हैं, घन्य हैँ ।भोर , वे भगवानके स्वरुप 
है जैसे भगवान सारे विश्वका ज्ञाता होकर भी निज आभात्मतत्त्वमें लीन रहता है उसी 
प्रकार यह ज्ञानी संत्त पुरुष भी अपने प्रयोजनभूत जे यका ज्ञाता रहकर अपने आ्नात्मी- 
यानन्दसे अन्तरजुमें संतुष्ट रहता है । 

प्सनन्‍्तोषका कारण पर्यायवुद्धि--भैया संतोप न हो सकनेका कारण पर्याव- 
बुद्धि है जिन्हें हम सरल शब्दोंमें, सीधे थब्दोंमें कह सकते हैं कि पर्यायको द्रव्य मान 
लेना ही मोह हैं, पर्यायबुद्धि है, यही मिथ्यात्व है। भ्रनित्यभावनामें यह कहते हैं कि 
ये सव ब्िनाशीक हैं। तन, धन, यौवन, नारी, द्रव्य जीवन आदि आपका सारा 
वैभव विनाशीक है । इस थोथी बातको वतानेकी यहाँ क्‍या श्रावश्यकता थी ? यों कि 
मोही जन इस विनाज्षीक पर्यायको द्रव्य मान लेते हैं सो उनके संयोग वियोगको संकट 
मान लेते हैं श्रपने विपरीत भावोंके कारण । सो जब यह सम जायें कि यह पर्याव 
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है, विनाशीक होती है, और इस पर्यायका जो आधार है, जो द्रव्य है वह विनाशीक 
नहीं है, वह ध्रूव रत्त्व है इतनी वात समभलें तो पर्यायमें भोह न रहेगा । 
झतित्यभावनाका सर्म--भया ! अनित्य भावनाको प्रयोजन तब पूर्ण सिद्ध हौता 
है जब भ्रनित्यके चित्तनके साथ नित्यकी भावना हो । अनित्य हैं, विनाशीक है भ्रादि खूब 
विकल्प कर लिया जाय, किन्तु नित्य भी कुछ है या नहीं, इसका ज्ञान न हो तो यह 
उपयोग किस जगह रुकेगा । यह तो कुछ न कुछ जानेगा | विनाशीक, विनाशीक सब 
है। जहाँ गया वहाँ जानने लगा । विनाशीक है लो ज्ञान लौट आया । दूसरे में पहुँचा “ 


( विनाश्ीक हूँ/लो ज्ञान फिर लौट श्राया, तीसरी जगह गया वहाँसे भी ज्ञान लौट श्राया । 


तो यह ज्ञान फुटवालकी तरह धक्के खाता रहे क्या ? विनाशीक-विनाशीक जान रहा 
है। यह ज्ञान कहाँ ठिके । जबतक अविनाशी तत्त्वका बोध नहीं होता तबतक भ्रनित्य 
भावना यथार्थ कार्यकारी नहीं है । जबतक नित्यपनेका पता न हो, जो सार रूप है, 
हित रूप है, उसका पता न पड़ तो अनित्यका ज्ञान करता रहे, इसी विकल्पमें घुलता 
रहे उससे इसको विश्वाम नहीं मिल सकता । इन पर्यायोंका जो विशेष वर्णन किया 
जाता है, पर्यायं,का कारण बताना, पर्यायोंका रवरूप बताना, पर्यायोंकी विशेषता 
बतप्ना, यह सब है पर्यायोंसे मोह हटा लेनेके लिए । 

इन जीवोंपर रागरंगका बड़ा बिकट कठिन जमाव है और वे रागरंग भी 
कुछ-कुछ से करीव-करीब बैसे के वेसे ही विषयको लिए रहते हैँ । १० वर्ष पहले भी 
जिस चीजसे राग था उस ही वस्तुविषयक आज भी राग है यह राग बदलता रहे, 
माने भिन्न-भिन्न पदार्थमें चलता रहे तो भी मध्य-मध्य कुछ विश्वाम तो मिले, एक 
बस्तुके रागमें जो विपत्ति और कष्ट होता है इतना न रहेगा किन्तु एककों ही विषय 
बना कर जो उपरक्त जीवन चल रहा हैं। जो श्रापका पुत्र है, जो श्रापका घर है, 
वही जीवनमें अंत तक रागका विषयभृत्त रहा है, तो वह राग और अभ्रधिक गहरा 
होता चला जारहा है | चला ही जावेगा, क्योंकि यह राग अपना विषय नहीं बदलता है । , 
तीक्षरागोंमें चही उसका विपय रहता है, मोटे रूपसे बात कह रहे हैं। तो ऐसे चलते 
हुए जीवनमें र गकी श्रधिकता है ॥ 

समोहकी विभिन्नता--भैया ! सुनते हैं कि भौर देझ्ोंमें न पुश्रोंका कुछ नाता 
है, न स्त्रीका कुछ नाता है । हालाकि वहाँ और तरहकी भाव विपत्ति है मगर परि- 


. वार जैसा राग और चिन्ता विह्लता हो जानेकी बात उनपर नहीं गुजरती है । उनके 


पुन्नोंका नाता नहीं, स्त्री भी जिससे स्नेह है वह अगर तलाक कर दे तो उससे भी 
निश्चिन्त हो जावे । इस प्रकार से वहाँ चाहे भ्रन्य सकट हो मगर जो एक गहरी चिन्ता 
हो जाती है, एकको ही रागका विषय वनाकर इतनी विह्नलता हो जाती है इस जाति 
की वहाँ बिपत्ति नहीं हो पांती है । वहाँ और प्रकारकी बातें हैं । स्वच्छन्दता हो गई 


आत्मकल्याण करनेकी योग्यता कम है धर्मको अ्रारूपसे भी पालें ऐसी वातोंका 
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अवसर प्रायः नहीं है ऐसी श्रनेक बातें तो हैं मगर, इस प्रफरणमें यह कहरहे हैं कि रागों 
के भ्राश्यभूत गिने चुने २-४ मोही जन होते हैं तो उनमें रागोंकी तीन्नता बहुत होतो 
है, और जो राग आज इसमें हुआ, फिर छूट गया, फिर किसी अन्यमें हो गया तो उन 
रागोंकी गहराईका रंग नहीं रहता । 

तीब रागका प्रयोग --तीन् रागमें और क्या होता हैं कि जो पर्याय मिली, जो 
शरीर मिला, जो ग्रह मिला, जन्मसे लेकर मरण पर्यन्त वही-वही पदार्थ रागं।का विपय 
बना रहता है । जो आपका घर है वह श्रापका न होता, इूसरेफका होता, तो क्या आपका 
उसमें राग होता? नहीं होता । दीज वही है, आप यहां न उत्त्पन्न होते, और जगह 
उत्पन्न होते तो ? ऐसा भी तोहो सकता था, यदि मनुष्य न होते, किसी पद्ु पक्षी इत्यादि 
की पर्याय में होते तो फिर तुम्हारे लिए ये सब जीजें होतीं क्या ? कुछ नहीं होती । 
श्रौर कुछ दिनों बादमें ऐसा हो ही जाना है कि यह स्थान छोड़ करके शौर कहीं पहचना 
है। तव फिर ये कोई चीजें तेरी या मेरी होंगी क्या ? कुछ भी तेरी मेरी नहीं होगी, 
परन्तु अपनी जिन्दगीके इन समयॉमें इतनी हिम्मत वाँधनी कठिन है कि जो चीजें 
१०-५४ साल बादमें अपनेसे छूटेंगी तो उनको १०-५ साल पहिलेसे ही छूटा हुआा 
देखलें ? उनसे मुक्त जीवन अपना वनालो ना ? ऐसी कुछ हिम्मत कर सको | तो बड़ा 

लाभ हैं। केवल थोड़ेसे पीरियेडका ही तो श्रन्तर है । थोड़े समय बादमें तो सब चीजें 

अपनेसे छूट ही जावेगी । , 

झवश विधुज्यस;म्रकी प्रीति छोड़ो--भैया ! एक बार भले मनसे विवेक 
वनाकर सारी चीजोंको थोड़ा पहिलेसे ही छोड़ो, कम करदो तो उसमें तुम्हारी 
भेलाई ही है, बुराई नहीं है। यह नारकादिक जीवोंको पर्याय वौसी वनी है जिनके 
मोहकी मिथ्यात्व कहते हैं, ये नामकर्मकी प्रकृतिके कारण बने । ये कैसे मनृष्य वन 
गये ? कैसे इन विडम्बनाओंको एक पदार्थकी कला कहें। क्या केवल परमाणसे 
स्कत्ध वन गया ? कैसे बन गया, इसको नहीं वताया जा सकता है। जैसे ये वैज्ञानिक 
लोग बहुत अविष्कार करते हैं क्या मनुप्योंके झरीरका कोई अवणव जैसे खून या कोई 
भी झंग अच्छा बुरा कैसा भी हो या ब्छुन ही हो, क्या ऐसी दीज भी बना लेंगे। यही ऐसी 
वात हमारी समभसे कठिन हो गई । तत्सम और कुछ चाहे वना लें। परजो है त्तोई- 
वैसा ही वन जाय सो नहीं वनसकता है। ये निमित्तनैमित्तिकभावसे माया रुप होते 
हैं । इनमें राग न करो | 

विधि विधान-- जीवका, कर्मंका निर्मित्तनेमितिक सम्बन्ध हो सृक्ष्म शरीर 
का, स्थल शरीरका संयोग हो, कुछ भी हो रहा हो तो वह अपने श्राप ही हो रहा है । 
करने बेठे तो कर नहीं सकते है पर हो रहा है | भौर प्रयम तो करने कोई बैठता ही 
नहीं है। कोई करता ही नहीं है, एक द्रव्य दूसरे , द्रध्यका कुछ नही करता है । तो 
करनेका निमित्त उनमें क्या.लगाया जाय और झुद-छुद की परिशतिकों क्या करे। 
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खुदमें खुदकी परिणत्ति होती है । 
.... कर्तस्व है फहाँ--यह तो द्रव्यका स्वभाव है कि खुदमें खुदका परिणाम हो रहा 
हैं। तो खुदके परिश्रममें करमेका शब्द कैसे लगाया जाय । करनेका शब्द दूसरे 
द्रब्यमें लगाया जा नहीं सकता है और करनेका शब्द अपने श्रापमें वया लगाया जाय 
जैसे इस भीटपर जो सफेद खड़िया पुती है इस खड़ियाने क्या काम किया। कोई 
कहेगा कि खड़ियाने भींटको सफेद किया | कोई कहेगा कि खड़ियाने अ्पनीं खड़िया 
को स्वयं सफेद किया खड़िया भीटको सफेद कर ही नहीं सकती । खड़ियामें खड़िया 
है और भीटमें भीट है | खड़िया अपने श्राप ही भीटका श्राधार पाकर पानींका 
संयोग पाकर ऐसी फैल गई कि जिसको खुरच दें तो पतले-पतले धापड़से खिच श्राते 
हैं। तो खड़ियाने भीदको नहीं सफेद किया । भीट भी वहीकी वही है। खड़ियाने 
अपने ढेलेवाले झपको छोड़कर ऐसे पतले रूपको पा लिया है। तो खड़ियाने 
खड़ियाको हो सफेद किया | तो इस खड़ियाने भीटको तो कुछ नहीं किया | तो इस 
भीटके प्रति भी करनेका नाम नहों लगाना चाहिए श्ौर खड़ियाने खड़ियाको 
सफेद किया ऐसा कहना कुछ पागलके ज॑से वचन मालूम होते । तो किया क्‍या ? उसे 
कहूँ कैसे ? सड़ियाका इस प्रसाररूपमें सफेदरूप परिणमन हुमा । सो खुदका खुदमें 
परिणमनका काम हुआ । सो करनेका शब्द ही बेकार है । करनेका दाब्द व्यवहार 
चलानेके लिए है। वस्तुस्वरुप बतानेके लिए नहों है तो यह पोदगलिक नामकमंके 
विप।क के कारणसे अनेक द्रव्योंका संयोगात्मकपना वनता है । 
स्वभाव व उपाधि का वैद्ित्य--भैया ! यद्यपि यहू जीव एकस्वदुप है, ज्ञायक 
स्वभाव है; लेकिन उस उपाधिके सम्बन्धसे ये नाना प्रकारके संस्थानोंके द्वारा 
भ्न्य-अन्य प्रकार हो रहे है। श्राज मनुप्य हैं, फिर इस मनुष्यभवकों छोड़कर हाथी 
वा भव मिलजाय तो सारा शरीर बदल जाय, श्रौर देखो मजेफी बात कि मनुप्य मरा 
जवलपुरमें और हाथी दना कलकत्तामें । तो रास्तेमें जो जीव विग्रहगति करके जायगा 
तो रास्तेमें आकार रहेगा मनुष्य जैसा, पर नाम रहेगा हाथीका । मरनेके बाद इस 
जीवका नाम हाथी हो गया रास्तेमें, बयोंकि हाथी उस योनिवाली तियंच गतिका उदय 
है । तिर्यचका तो नाम हैं मगर श्राकार मनुष्यका है। सारा मामला बदल जानेफे बोद 
भी याने श्रायु बदल गयी, गति बदल गयी और उसके श्रनुकूल भाव परिणत्ति भी बदल 
गयी, फिर भो आकार मनुप्यका रहा | इसका कारण यह है कि जीवका भ्राकार 
बदल गया, पर झाधार जो शरीर है उसे श्रभी नहीं मिला । वह कलकत्तामें जाकर 
दरीर वर्गणयें ग्रहण करेगा । अग्निके स्वरुपमें आकार कुछ नहीं है किन्तु भ्रस्ति जैसे 
ईघन में पहुँच जाय वैसा ही श्रग्निका आकार वनता है। इसी तरह जीवका रचयंका 
आकार कुछ नहीं है, जैसा इसका आधार मिला वैसा ही इसका प्रदेश चिरतार होगया 


डा 
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पर यह उसके परमात्मद्रव्यके कारण यह भव नहीं हुआ इसमें निमित्त पर उपाधि 
है । यहाँ यह वात जानना है कि मेरे ही कारण मेरा तिनाड़ नहीं है । मैं तो आनन्द 
स्वरूप हूँ । 

सांकर्य व स्वरुपात्तित्व--पव यह वतलाते हैं कि यह श्र त्मा भनेक द्रव्योंमें 
संकीणं है । अनेक द्रव्योंके बीचमें भिचा हुआ है । वहीं भ्रात्मा है, रहीं पुदुगल है, 
ध्मं है, अधमं है, आकाश है, काल है, और कितना-कितना इस शबझ्ात्माका अ्रन्य 
पदार्थोंके साथ संग्रोग है, सम्बन्ध हैं। इतनेपर भी श्रात्माके पदार्थोका निवचय 
करानेवाला जो अस्तित्व है वह अस्तित्व आत्माका आझात्मामें ही है। किसी दूसरे 
पदार्थोसि इस ब्रात्मामें किसी अन्य प्रकारकी परिणति नहीं होती, वर्योकि त््वरूप ही 
न्यारा-त्यारा है। इस जीवने खुद पर पदायोक्रे बारेमें विचार वनाकर और श्रपनी 
कल्पनाओंमें लाभकी वात मान ली थी कि इसमें इतने धनक्ा लाभ है, इसमें इस 
कुटुम्बका लाभ है, इन कल्पनाओ्रोंको वना लेनेके कारण उस कालमें भी दुःख भोगता 
है और वाद में भी जैसी कल्पनाएँ बनायी थो वैसी बात श्रन्यत्र नहों पात हैं. तो 
दुःख होता है । 

खुद की भूल का ज्ञान खुद को कठिन--इस जीवके दुःखी होनेका करण 
वाह्म, पदार्थोका सुधारना, विगड़ना, जन्मना, मरना बह कारण नहीं है वहां भी 
मात्र अपनी कल्पनाएँ जैसी बनायी उसके अनुसार अपना न्ाचहो रहा है इससे श्ागे 
दुनिया से कोई सरोकार नहीं। जीवका ऐसा नग्न चित्र है तभी तो इसे अपनी 
गलती अपने श्रापको नहीं दिखती है। और दृूसरोंकी गलतियाँ पाससे बहुत साफ नजर 
आने लगती हैं. कि देखो यह पुरुष बिना काममें अमुकसे मोह कर रहा है । इसका है 
कण ? व्यर्थ राग कररहा है। व्यर्थकी वेवकुफी मूर्खता स्व नजर आती है दूसरेमें 
परअ्पने श्रापकी भी ऐसी ही वेबक्ूफीकी मिथ्या कल्पनाएं हुआ करती है इस भोर 
दृष्टि ही नहीं । दूसरों पर कोई बिपदा भ्रा जाय । इष्ट वियोग हो जाय इंप्ट बाधक 
का संयोग हो जाय तो ऐसी हालतमें तड़कते हुएमें दूसरोंकों समझता देनेकी इसमें 
कला है । यह दूसरोंको तो समभाता है पर अपने आपपर जब कोई वात ग्रुजरती है 
उस वक्त यह अपने अपको समझा सके ऐसा ज्ञान बल नहीं प्रकट हो पाता है । 

कलेशका कारण स्वयंकी कल्पना--देखो भैया ! पर के प्रति ममत्व करके 
व्यय ही कलेश बनाता हे यह जीव ! बनाएँ पर यहाँ कुछ भी संघर्ष नहीं है कि 
इसका इससे नाता है इसलिये इसका उससे ममत्व है जहाँ जिसके संयोगकी बात - 
होगी मोहका उपादान होनेके कारण उस तरहसे ममत्व को प्रसार होने लगता 
है | कुछ ममता करने योग्य वस्तुवोंमें व्यवस्था नहीं है कि यह चोज इसकी हैं इसलिए 
इसके ममत्व हुआ सम्बन्धकी वात तो कुछ संयुक्तिक नहीं है यह तो झटपदढा कल्पित 
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जाता है। इसकी आदत मोह करनेकी है इस कारण जिसको पाया उसका विषय 
बनाकर मोह करने लगता है। जिस पदार्थमें मोह किया जा रहा है उस पदार्थंसे 
कुछ सम्बन्धकी वांत हो, जिससे यह कहा जा सके कि मोह करना ठीक ही तो है 
ऐसा कुछ भी नहीं है। असल में पर चीज अपनी हो तो मोह कैसे न किया जाय ! पर 
ऐसा कुछ भी संयुक्तिक सम्बन्ध नहीं है । 

पदा्थंकी निजसत्त्वनिवद्धता--ओत्मा जहाँ है वहाँपर सभी पदाथ॑ हैं। 
उनमें श्ञंयका होना यह अन्य चीज है। आत्माका जो सत्त्व है उस निज सत्त्वमें ही 
आत्मा निवद्ध है यह मैं अन्य अन्य पदार्थोके सत्त्वसे निवद्ध नही हूँ। जीव पर यह बहुत 
बड़ा संकट है कि हैं तो पर द्रव्य अत्यन्त स्वतन्त्र पूर्ण स्वरूप किसी द्रब्य का किसी 
द्रब्य से कोई सम्बन्ध नहीं है, कोई लेन देन भी नहीं चलता है । पर निमत्ति नैमित्तिक 
ऐसा योग है। कि अ्रमुक योग्यताका पदार्थ अ्रमुक.अमुक ढंगके पदार्थोका निमित्त' 
पाकर वे अपनी परिणति से इस प्रकार परिणम लेते हैं। ऐसा जगत में निमत्त 
नैमित्तिक योग है जिसके कारण और आगे बात चल उठी जो कि श्रद्धामें भी प्रभाव 
डालने लगी । - 

वस्तुतः प्रत्येक द्रव्यकी श्रपने सत््वकी सीमा ही ऐसी है । अनेक द्रब्योंका 
सांकर्य होनेपर भी प्रत्येक द्रव्य अपने-अपने सत्त्वमे ही निबद्ध है। ऐसा पदार्थकि 
निजी स्वरूपका निदचय करानेवाला जो भ्रस्तित्व है उस श्रस्तित्वका उद्योत करते 
हैं देखो भैया ! “कहते हैं”, की क्रियाके एवजमें उद्योतयति शब्द दिया है। जिसका 
भाव यह है कि वह अर्थ निश्वायक अस्तित्व पदार्थमें है, तुम जानो तो है, न जानो तो 
है, उल्टा जानो तो वही श्रर्थनिश्चायक श्रस्तित्व है, सीधा जानो तो वही है। जो है 
उसका अ्रव प्रकाश करते हैं। 

त॑ सब्भावरश्िवद्ध' दव्दसहाव तिधा समवखाद॑ 
जाणादि जो सवियप्यं ण मृहदि सो भअ्ण्णदव्वम्हि ॥ १५४ ॥ 

स्व और परके विभागका निर्णाय किए बिना जीवको शांति नहीं हो सकती 
और धर्मोमें धर्म प्राथमिक कदम पुरुषार्थ भी यही है धर्म पुरुपार्थ, ज्ञानमें यह स्पप्ट 
निणुंंय हो जाय कि यह तो मैं हूँ , वाकी सब अनात्मा है, पर हैं। ऐसा स्पष्ट निर्शाय 
बन जाय वस, यही धर्मपुरुषार्थ है और जन्मकी सफलताकी वात है, ज्ञानका ऐसा 
निर्णय वन सकता हो तो ये तीन खण्डके मकान, ये नाना प्रकारके बैभव क्या हैं ? ये म- 
पर जीवके साथ जायेंगे या जब जीवका दुःख परिणमन हो रहा हो तव क्या उस 
दुःख परिशामनमें कुछ ये हेर फेर कर देंगे। सारा परित्रार मिल गया, सारा वैभव 
मिल गया पर ये इस जीवको शांत नहीं कर सके । कौसे करेंगे ? 

. भिथ्या निर्णत्र से शान्ति अ्रसंभव--अ्रमुक-अमुक प्रकारसे पर पदार्थ जुट 


दर ] [ प्रवचनसार प्रवचन सप्तम भाग 
जायें तो हमें शांति होगी । ऐसा जो निरंय है वह निशय मिथ्या निर्णय है। मेरा 
उपयोग मेरे को ग्रहण करेगा, सारे विकल्प तरंग श्ञांन्त होकर निविकिल्प स्वच्छ ज्ञान 
स्वभावको, निजी तत्त्वका यह उपयोग ग्रहण करेगा तो निजी निधिसे बांतिका 
“ विकाश होगा । शांति किन्‍्ही श्रन्य पदायसि नहीं श्रा सकती, ऐसा जिनका निर्णय 
है वे ही शांतिका मार्ग मोक्षका मार्ग प्राप्त कर सकते हैं । इसके लिए इतना पहले 
काम है कि हम स्व और परके विभागोंका निर्स॑य करलें । 

सम्यकू निर्णयकी महत्ता--स्रम्यक॒के नि्ंयका काम कितना वड़ा है । क्या यह 

काम हजारों लाखोंके मुनाफेका जहाँ प्रसंग हो उस कार्यसे भी क्या वड़ा है ? देश भर 

का नेतृत्व मिलता है भौर काम करते हैं उतने बड़े कामसे भी क्या बड़ा है ? अरे 
इस अपने आपके निर्णयके कामको कितना महान्‌ चताया जाय, इसकी जगतमें उपमा 
नहीं है । इस अपने निजी काममें लगे हुए जीवको चाहे तीनों लाकेक समस्त जंवि 
भी न जाने उल्दा जाने, बुरा कहूँ ऐसी उनकी स्थिति बने तो भी यह ज्ञानों सम्पक दृप्टा 
जांव तो अ्मोर ही हैं । और वह अपनेमें बसे हुए अमूल्य झ्ानन्दका अनुभव 
करता ही है। 

स्वपर विभाजनका उपाय--स्त्र और परके विभागोंका निर्णेय कंसे होता 
है ? इसका निर्णय करानेवाला स्वरूपास्तित्व है। वस्तु कितनी है? शभ्रन कितने स्वरूपमें 
हैं? इतनी बात देख सके तो घर्मका प्ररुग है । धर्मका सम्बन्ध ज्ञानसे है देह 
की क्रियासे नहीं । 

ज्ञानकी प्रवुलि--न्ञानरूप घर्मं करनेवाला पुरुष रागभावोंके कारण प्रवृत्ति 
जब करता है तो कैसे प्रवृत्ति होतो है? इसका निर्णय चरणानुयोगमें विस्तृत 
विवेचन हुआ है यदि तुम अपने उपग्रोगको अपने देहकी वृत्तिमें लगाके देखो, इसी तरह 
से अपने देहकी प्रवृत्ति करो, तथा इसमें घर्मं मानो तो पहले यह वत्तलाओ कि उपयोग 
ने लक्ष्यमें ग्रहया किसे किया / पर तत््वको ग्रहण किया | उपयोगका विपय बना 
परतत्व और परतत्त्वका विषय करके भीतरमें जो भोगा, मौज लिया, वह वहां 
भी मौज लिया ? विकल्पोंमें मौज लिया तो जिस उपयोगसे विकल्पका मौज किया 
और जिस उपयोगसे पर पदार्थोका लक्ष्य बनाया उस उपयोगमें से घर्मं निकले तो 
कहाँसे निकले ? धर्का फल तो शांति है। क्या ऐसा उपयोग करनेमें शांतिका 
अनुभव होरहा है। यदि शांतिका दावा करते हो तो क्या एक दम सीधे हमें परतत्त्व 
का ध्यान करना चाहिए ? 


मेरा स्वरूपीस्तत्व---मैं अपने स्वरूपास्तित्वमें दया हूँ ? कितना मेरा स्वरूप , 
है । पिडात्मक, घनात्मक जैसा कि यह स्क्ंघ है इस प्रकारका स्वरूप तो मुझमें नहों 
है। तो मेरा स्वरूप कंसा है ? मेरे स्वरूपमें रूप, रस, गंव, स्पर्श नहीं । मेरा श्मूर्त 
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स्वरूप है। सभी लोग जानते हैं कि इस जीवका श्रमूर्त स्वरूप है। श्रमृर्त है' पर 
प्राकाश भी अमूतं ,.है। उस भाकाशसे यह मैं जुदा हूँ । इसका विभाग करने वाला 
एक ज्ञान स्वरुप है । मैं ज्ञानधन, भ्रानन्वस्वरूप एक सत्‌ हूँ। जाननके विलक्षर 
धघमंको लिए हुए जो भआात्मा है यह आत्मा करेगा वया ? वही ज्ञानकी कलाओ्ोंको 
यह झात्मा करेगा । इस शुद्ध ज्ञानके ही कारणसे शआ्रानन्दवृत्ति जुटी हुयी है। 
सो यह ज्ञानमय समूचा द्रव्य उपाधिके बससे सम्बन्धमें बिकृत हो रहा है, ऐसी 
स्थितिमें भी वह कर क्या रहा है ? अपने चैतन्यकी कलाओ्रोंको फर रहा है। इसके 
अ्रतिरिक्त अन्य पदार्थोंमें इसका प्रवेश नहीं है । 


सृष्टि उपयोगपर निर्भर--तब ऐसा जानकर यह निर्णय होता है कि मैं अपने 
को कैसे जानू तो शांति मिले ? विकार हंटे और निविकल्प ज्ञायक स्वभावमय अपने 
को जानू” । और अपनेको क॑सा जानू तो श्रद्मांति हो, विकार बढ़े ? उस विकारमय 
अपनेको जानू" | इससे निर्णय हुआ कि भ्रपना जैसा स्वरूपास्तित्व है, अपने श्रापका 
जैसा सहज सत्त्व है उस रूपमें अ्पनेको अनुभव करू तो वह घम्म है शोर ऐसे धर्म 
की रुचि करनेवाले निशंय करनेवाले उस ही में संतोपका निश्चय रखने वाले 
ज्ञानी पुरुषके भी जब राग भावका उदय होता है भौर उसकी प्रवृत्ति करना पड़ती 
है तो उसकी प्रवृत्ति कसी होती है? यह बात चरणानुयोगके शास्त्रमें स्पष्ट 
लिखी हैजो कि ब्रतियोंके द्वाराकी हुई दृप्ट होती है । 


ज्ञान व रागकी वृत्तिपर संयमकी तिर्भरता--ज्ञान रखते हुए कितना राग 
शेप हो तो अशुद्बतकी परिणति होती है। कितना किचित राग रह जाय तो महान्रत 
की परिणति होती है । श्रौर जब राग न रहे तो यथाख्यात चरित्रकी प्रवृत्ति होती है 
यह सव जान लेनेपर स्पष्ट हो जाता है ज्ञानके संगके रागका बल। जब तक इसे 
स्वरू्पास्तित्वका निरचय नहीं होता तब तक यह धर्ममें कैसे लगे ? उस स्वरूपास्तित्व 
का वन इस गायामें किया जा रहा है । स्वलक्षणभूत स्वरुपास्तित्वको प्रर्थका 
निरचायक बताया हैं । इसका स्वरूप इसमें ही है। कोई वस्तु दूर भी हो तो भी हम 
इसका निरंय कर सकते हैं कि इसका स्वरूपास्तित्व यह है, इतना है । सूय॑ करीब 
२-३ हजार कोसका है । यदि सूर्यका स्वरूपास्तित्व इतनेमें देखा तो सूर्य इतना और 
उसका अस्तित्व यदि यह हिन्दुस्तानमें भी देखा तो यह कहा कैसे जा सकता हैं कि सूर्य 
इतनाही है । सूर्य इतना ही है यह निर्णय तभी होगा जब कि उसके स्वरूपास्तित्वका 
पता पड़े । भैया ! स्वरुपास्तित्वको तो उस समय हम बहुत भ्रच्छी तरहसे पकड़ लेते हैं 
(व्यंग) कि हम तुमसे मिले जुले रहते थे किन्तु जब प्रसंगमें कगड़ा हो जाय, मन विगड़ 
जाय, कलह हो जाय तो भ्रपने स्वरुपास्तित्वका जल्दी पता लग जायगा, यह मेरा कुछ 
भहीं है, फिर भुकाव नहीं रहता है | श्रसलमें वहाँ भी यथार्थ स्वरूपका पता नहीं पड़ा 
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वहाँ भी हं पकी ; वंजहसे फकभकोरा चला । 

स्वरूपस्तित्वके निर्णयका फल--स्वस्पास्तित्वका जिसके निर्णय है वह 
संपदा “पाकर अपनेमें हर्षका विकार नहीं बढ़ाता श्रौर दिपदाः का साधन मिलकर 
भी वह अपनेमें विपाद नहीं बढ़ाता । ऐसा ज्ञात्ता द्वप्ठा रहनेकी बात क्या हों सकती 
नहीं है ? अगर भीतरमें उद्यम करे तो ऐसा जह्ञाता दप्यथ रहा जा सकता है। यदि 
ऐसा विश्वास नहीं है तो भगवानकी पूजा वर्यों करते हैं । ऐसा ज्ञाता द्रप्टा कोई हो सकता 
है कि नहीं ? अगर यह निर्णय है कि नहीं हो सकता तो उसकी गुरुकी, देवकी श्रद्धा 
ही न रही | तो फिर उसे दुनियामें देव गुरू हैं कहाँ ? देव जो हुए हैं वे' पहिले 
इप लोकके वीचके ही जीव थे । और गुरु तो यहीं होते हैं ।-जैसा उनका स्वरूपास्तित्त्व 
है वैसा ही हमारा स्वस्पास्तित्त्व है। वे हैं-ऐसे घ्सका  अर्थ-यह है कि हम भी ऐसे 
हो सकते हैं । हममें. भी वही का वही स्वव्पास्तित्वत है।. * * * - ” 


आत्मदया---भैया ! अ्रपने रवरूपारितत्त्वका - निर्णय हों भौर भीतरंमें ऐसा गुप्त 
परुपार्थ भी चले तो यह अ्रपनी दयाकी बात है । श्रपने झआपपर तरस लाओो , अनन्त 
आ्राये, इतना दुःख भोगा है, श्रव तो अपने श्रापपर तरस आए तो अपनी ही यह वात 
है कि भ्रन्य सव:कामोंकी पीछे करें श्र्य सवको गौण करके, उनके: विकल्पं.को तोड़ 
करके कुछ क्षण तो अपने आपमें श्रपने आपके इस संत्यस्वरूपका अनुभव तो करें। 


. _ . बहकमेमें हृष्टान्त--जैसे कोई वच्चेको वहका.दे, किसी पासके .उड़ते हुए कोवे 
को देख कर, कोई वालकसे कहे कि देखो तेरा कान कौवा लिए जा रहा है । वालक 
वालक ही तो है, कम इडधिवाला तो -है । अपने आपके निर्ण॑ंयकी बुद्धिमानी तो 
नदों करता श्रर्थात्‌ अपने कानको तो टटोलकर, नहीं देखता और उस दूसरेके कहनेमें 
श्राकर -उस भागते हुये, उड़ते हुए कौवेके पीछे दौड़ लग्राता है, चिल्लाता है 4 कोई 
कहता है कि क्यों दौड़ लगा रहा है ? बेटा ! ज्यों चिल्ला रहा हैं वालक बोलता है, अरे 
बात न करो, अभी फुरसत नहीं है, मेरा कान कौवा लिए ता रहा है, अव- तो मैं विना 
कानका. हो जाऊंगा । सुननेवाले लोग हँसते हैं कि यह बालक क्या वक रहा है ? 
बालक कहता है कि- मेरा कान कौवा ले गया । “क्या कान कौवा ले गया ? “हाँ कौवा 
कानको लेगया हूँ । बड़ें-वड़े आदमियोंने कहा है कि तेरा कान कौवा लिए जा रहा 
हैं। “अरे बड़े आदमियोंने कहा होगा, पर जरा अपने कानको त्तो. टटोल करके 
देखो । जब वह अपने. कानको टटोल करके .देरु,ता-है तो सारे संकट मिट गये । देखो 
यह कान टटोले बिना कहाँ-कहाँ भागता था। जो प्रयोजन दूसरी जगह तक रहा 
था वह प्रयोजन अपने आपमे मिल गया । 


अनर्थ कारी बहम--इसो प्रकार हम आप आनन्द तोदूसरं.से मानते हैं कि. 


ना 
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आनन्द उनसे मिल जायगा । परिवारके लोगोंसे मित्र जनोंसे यही.सवक सीखा है कि 
अमुक वातसे झ्रानन्‍्द मिलता है, इतने धनसे आनन्द - मिंलता है, इतने कुद्ुम्बसे आनन्द 
मिलता है । ये ही वातें सीख़नेको मिलीं अपने पड़ोसियोंसे, अपने रिस्तेदारोंसे, अपने मित्र 
जनोंसे । तो इस कारण अब यह बालक भज्ञानी पर पदार्थोके पीछे दौड़ लगाता है, 
मेरा आनन्द वहाँ है, वे मेरा आनन्द करेंगे, उनसे मुझे आनन्द मिलेगा ।.दूसरे 
समभाते हैं, कहाँ दौड़ लगा रहे हो तो कहता है कि भ्रभी फुरसत नहीं, श्रभी चित्त ठीक 


' नहीं, मेरा तो सर्वस्व मिटा जा रहा है। मेरा तो आनन्द-वहां हैँ मैं बहाँ जाऊंगा, वहाँ 
मिलेगा तो मुझे शान्ति मिलेगी, ऐसी स्थिति बने तो मुझे शांतिन मिलेगी । वाहर-बाहर 


में ही हम आप दौड़ लगा रहे हैं । 

प्टषि संत्ोंका उपदेश--हमारे ऋषिजन आचाय॑ कहते हैं कि अरे ! इतना लम्बा 
पीछे न भगो, श्रपने श्रापको तो 2टोलो । तेरा सवस्व, तेरा भ्रानन्द, तेरी झ्ान्ति तैरेमें 
है या नहीं । बुद्धि जग गयी, क्षयोपशम तो हैं ही, शान्तिकी ताकत तो है ही | जहाँ 
इतना बड़ा लेन देन अथवा भगड़ा फिसाद निवटाने या ऊचे-ऊचे इन्डस्ट्रीकी अथवा 
विज्ञानकी क्रिया करनेका माह है, वह ज्ञानीके ज्ञानदा ही तो प्रतीक है। ज्ञान तो है 
पर इस ओर बुद्धि जग॒ जाय झौर अपने आ्रापमें निर्णय करनलें कि मेरा तो सर्वस्व, 
लो, यह मैं ही तो हूँ। इतनेसे वाहरमें मेरा कहीं कुछ नहीं है। शौर फिर निजका 
उपयोग बनाएं तो पता पड़ जाता है कि मेरी शान्ति, मेरा आनन्द, “मेरा सर्वस्व 
सब कृछ इतना ही मात्र हैँ। ऐसा श्रथ॑निश्चायक स्वरूपास्तित्त्व द्वव्यका स्वभाव ही 
है। चीज है, मेरे .जाननेकी केवल बात हैँ वनानेकी- बात नहीं है। नया कुछ 
नहीं करना है ? जो है, जैसा है, वेसा ही जानना ह यही तो इतना.धर्मं पुरुपार्थ है। 

द्रव्यका अ्स्तित्त समऋनेकी पद्धति--द्रव्यका जो अस्तित्त्व है वह द्वव्यका, 
स्वभाव हो है, क्योंकि द्रव्यका स्वभाव सद्भावमें निवद्ध. है श्र्थात्‌ है। वस्तुका जो 
असाधारण भ्रस्तित्व है वही वस्तुको सब पदार्थसे जुदा निश्चय कराता है । 
यह द्रव्य स्वभाव तीन प्रकार॒की विकल्पभूमिकाको प्राप्त है, वस्तुका स्वभाव द्रव्य 
रूपसे, गुणरूपसे और पर्यायरुपसे परिज्ञयमान होता है , जाननेमें आता है। भ्रथवा 
उत्पाद व्यय ध्रोव्य रूपसे जाननेमें आता .है। किसी भी पदःथथंका श्रवगम चाहिये तो 
जिज्ञासु या तो द्रव्य गुरा पर्यायके रूपमें देखे तो समझा सकता है या उत्पाद व्यय ध्रौव्य 
के रूपमें देखे तो समक सकता है। 

. » -जुख, पर्याय अ्रथवा, उत्पाद-व्यय प्रौष्य--ये दोनों लक्षण. भी परस्परमें सिन्न- 
भिन्न उपाय,नहीं .है जो द्वव्यत्व गुण है उसका ध्रौव्यसे सम्बन्ध. है.और जो पर्याय है. 
उंसका उत्पाद व्ययसे सम्बन्ध है । किसी ज़ीवको जान गया कि. जीव है तो कैसे समफा 
कि जीव है ? कुछ जीवात्मकपरिणमन देखा तव जाना कि यह जीव है| सो वहाँ सबसे 
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पहिले समभमें आने वाली वात है तो पर्याय है। द्रव्यगुण पर्यायकी समभमें जब 
चलते हैं तो पहिले ज्ञात क्या होता है सुगमतासे ? पर्याय | ' 


पर्यायकफे परिचयक्ती व्यापकता--पर्याय तो सभी जीवॉके द्वारा अवगममें आ 
रहा। मिथ्याहृ॒प्टि भी पर्यायको जानता है, सम्यग्हष्टि भी पर्यायको जानता है, जगत 
में जितने भी जीव हैं पर्यायके ज्ञानके बिना कोई नहीं है। सिद्ध भगवान है वह भी 
पर्यायको जानता है, सम्यग्हप्टि जीव है वह भी पर्यायको जानता है, मिथ्याहप्टि 
जीव है वह भी पर्यायको जानता है, और जो सैनी पंचेन्द्रिय नहीं हैं, जो श्रसंज्ञी हैं 
और एकेन्द्रिय शादिक हैं वे भी पर्यायकों जानते हैं। वे कह नहीं सकते तो भी वे 
पर्यायको जानते हैं। यावन्‌मात्र जीव हैं, सब पर्यायको जानते हैं। अन्तर यह है कि 
कोई पर्यायको पर्यायरूपसे जानता और कोई पर्यायकों द्रव्यरूपसे जानता है, कोई 
पर्यायको आत्मसर्वस्व जानता है तो देखो ना, इतने में कितना अन्तर होगया । 


पर्यायके जाननेक्री पद्धतिका श्रन्तर--भैया ! पर्यायकों पर्यायरूपमें व द्रव्य 
रूपमें जाननेका अन्तर साधारण श्रन्तर नहीं है । आनन्द और दुःखका फैसला करने 
वाला यह अन्तर है । जो पर्यायको पर्यायरुपंसे जानता है वह तो आनन्दमार्ग का 
पथिक है और जो पर्यायको शआत्मसवंस्व जानता है वह भिश्यादृष्टि है , संसारकां 
मुसाफिर है। पहिले क्‍या जाननेमें आता है ? किसीको समभाओ, तो पहिले जाननेमें 
श्राता है पर्याय । जब पर्याय सव जाननमें झा गया या कुछ जाननेमें आया तब यः 
सोचा जाता है कि यह पर्याय होता है, मिटता है, कहाँ से होता है और मिट कर कहाँ 
चला जाता है ? जब इन बातोंको समझाने चलते हैं तो गुण समभमें आता है | 
गुण और द्रव्य--ये पर्यायें होती है तो इन पर्यायोंकी शक्ति भी है जिस 
शक्तिसे ये पर्याय होती है । पदार्थ.में पर्याय भिन्न-भिन्न अनेक समभमें झ्रायें तो मालूम 
होता है कि इन वस्तुओंमें पर्यायोंको उत्पन्न करनेकी इतनी शक्तियाँ हैँ। उन सब 
शक्तियोंका नाम गुण है । पर्याय और गुराके समभनेके वाद जब यह खोजा जाता है कि 
क्‍या पर्याय स्वयं सतु है, क्या गुण रवयं सत्तु है? अगर स्वयं सत॒ हैँ तो ये अनन्त 
सतु हो जायेंगे । भ्रनन्त गुण हैं ऐसा न समभूमें आये तो ये सव अनन्त सत्‌ वन जायेंगे 
तो ऐसा कुछ दिखता नहीं है। ये गुण और पर्यायें कुछ ,भिन्‍न-भिन्‍न तत्त्व नहीं है 
वस्तु यह एक ही मालूम होती है श्रौर वह वस्तु इन-इन ग्रुणोंके रूपमें समभमें आता 
है तो यों जो कुछ भी समभमें आया वही द्रव्य हुआ | 
द्रव्य, शुण, पर्यायका सुगम चिन्हु--इनका सीधा लक्षण बाँधलों कि जो मिट 
जाने वाली चीज है वह पर्याय कहलाती है। सीधी-बात यही रखलो--जो मिटे वह' 
पर्याय है , दिखनेमें श्राने वाली ये सब पर्णायें 'हैं क्योंकि मिट जानेवाली -ये 
बातें “हैं | जो मिटे ' वह पर्याय 'है। जो न 'मिटे , श्रविनाशी हो, वह या तो' 
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द्रव्य हैया गुण है । हरा, नीला दिखा जो वह पर्याय हुआ या ग्रुण ? क्यों 
भैया ! पर्याय हुआ। क्योंकि ये सब मिट जाने वाली चीजें हैं हाँ, इन पर्यायोंके 
जो ज्नोत हैं वे गुणा हैं । हु 
आमका हृष्टान्त --जैसे कहते हैं ना कि आमने रंग वदला | यह आम पहिले 
हरेपनमें था; अव पीलेपनको अंगीकार किया ? हरे रंगसे पीले रंगके बीचमें कुछ 
अन्तर आगया क्‍या ? उस भ्रन्तरकी वात पूछ रहे हैं कि अभी पहिले हरा था, श्रव पीला 
“हो गया इसके बीचमें क्या अन्तर हुआ ? क्या कोई रंग रहा नहीं ? ऐसा नहीं है । 
गुण नहीं मिटता। तो रंग बदलनेपर भी जो ख्रोतभूत शक्ति है, रूप शक्ति है, यह 
रूपशक्ति अभी हरे रूपमें थी अब वह रूपशक्ति पीले रूपमें व्यक्त हुई | इसी प्रकार 
उन सब पर्यायोंका भ्राधार जो शक्ति हैं वह ग्रुण हुआ भौर इस तरहसे जब हम 
काला नीला आदि देखते हैं तो उनका श्राधारभूत रूपश्षक्ति ज्ञात हुईं, ठंढा गर्म श्रादि 
देखते हैं तो स्पश शक्ति ज्ञात हुई सुगंध दुर्गनन्‍्धमें गंधशक्ति ज्ञात हुई, खट्टो मीठे 
आदिमें रसशक्ति ज्ञात हुई। तो सबसे पहिले जाननेमें श्राता है पर्याय । और पर्याठ 
के सम्बन्धमें जब मौलिक बहुत जाननेको चलते हैं तो समभमें श्राता है गुण । 
फिर गुर भौर पर्यायका जब वहुत विश्लेपण करते हैं तो और जब वे भिन्न-भिन्न सत्‌ 
नहीं नजर भ्राते तव समभमें श्राता है द्रव्य । 
/. बब्य, गुण, पर्याय श्रथके अंश--भैया ! पदार्थ तो स्वभावमात्र है, भौर 
“ बह स्वभाव द्रव्य गुण पर्याण्के रूपमें जाना जाता है। यह एक बात और भी देखो कि 
द्रव्य भी वस्तु नहीं, गुण भी वस्तु नहीं पर्याय भी बस्तु नहीं किन्तु द्रव्य गुणा पर्यायमें 
जो अवस्थित है वह वस्तु है जिसे कहते हैं कि “द्रव्वगुरापज्जयत्थो”” अ्रत्यो जो द्रव्य 
गुणा पर्यायमें स्थित है वह अ्र्थ है। श्रव इस ज्ञानपद्धतिसे चार चोजें सामत आयी । 
भ्रथ, द्रव्य, गुण और पर्याय | श्र्थ तो वह हुआ जो पक्षभृत है, जिसकी जानकारी 
करना है। वह हमें तीन रूपोंमें नजर आया, द्रव्यरूपमें, गुरारूपमें और पर्यायरूपमें 
नजर श्राया | इसलिए द्रव्यत्व, ग्रुण भर पर्याय ये तीनों धमं हैं और धर्मी है श्र्थ । 
तो वह श्रर्थ अथवा वह द्रव्यस्वभाव द्रव्य गुण पर्याय रूपसे तीन बिकल्पोंमें श्रधिरूढ 
है। अथवा उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य इन तीनों रूपोंमें अधिरूढ है । 
वस्तुमें श्रवेकान्तका सुगम दर्शन--किसीको वस्तु यों समभमें झा रहा है कि 
उत्पाद हो, व्ययहो, प्रथमविकाश हो, द्वितीयाविकाश हो, परिणति होती चली जाती 
है । और यहाँ कुछ नही नजर आता, परिणमन ही नजर भाता है। इसलिये केवल 
परिणमनेको देखा तो क्षणवाद भरा जाता है। कभी कोई वस्तु क्या है ? इस मार्ग 
में चल कर ख्ोतभृत वस्तुको देखते हैं तो वह एक सूक्ष्मतत्त्व ज्ञात होता है। वह 
अपरिणामी है, किसी पदार्थले उसका सम्बन्ध ही नहीं, भुकाव भी नहीं होता । जैसे 
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कोई दूसरेका हाथ भकोर कर कहे कि श्रजी . देखो सम्बन्ध तो है । तो जरा भी एक 
द्रव्यका दूसरे-द्रव्यके साथ सम्बन्ध नहीं है । तो वहाँ एक-श्रपरिणामी अरव्यवहायं तत्त्व 
समभमें आया । ये दोनों तत्त्व स्याह्मादस वस्तुगत ज्ञात हो जाते हैं । 


विभिन्न सोपानोंसे विभिन्न दर्शव---कल्पना करो कि एक जंगल है। उस जंगल 
में प्रनेक साधुसंत बैठे हुए हैँ। सभी एक हित सिद्धान्तके अनुयायी हैं। सव एकपर 
विश्वास किए हुए हैं।कोई भी मतमतान्तरका भेद नहीं है, सब साधु बैठे हैं 
प्रवचन हो रहा है। वस्तुस्वरूप समझाया जारहा है, उत्पाद व्यय प्रौव्यकी वात 
द्रव्य, गुणा, पर्यायकी बात समभाते हुए ऐसी जगह टिकाया है, ऐसे स्वभावमें ले जाने 
का उद्यम किया है, जहां एक भी भ्रन्त (घम) हप्टिको न जकड़े । 

' शुन्यका अवलोकन--वस्तुममंको सुनकर उन साधुझ्रोंमेंसे कितने ही.साथु 
यह ख्याल कर सकते हैं कि लो सव कुछ ज्ञानका यत्न करनेके वाद श्रव समका कि 
किसी भी जगह टिकाव नहीं है सो कुछ भी एक वात्त नहीं, यह सब तत्त्नोपप्लव 
मात्र है। इसके वाद वही या अन्थ ऋषि सोचता है कि शून्य तो है, इतना भीतर वस्तु- 
स्वरूपके पास घुसनेपर प्रतीत हुआ है, ज्ञात भी क्षण-क्षणमें नप्ट होता है, रहता नही है 
कुछ, यह सव भी भ्रम है सो तत्त्व तो शुन्य ही है । देखो हित्ेच्छु वे भी हैं, किन्तु वस्तु 
विज्ञानके मर्मको चर्चामें तत्त्व निराघार है, सूक्ष्म है, ऐसी बात होते हुए ऐसा विवेक 
वन सकता है कि मालूम पड़े कि यह कुछ नहीं है। भरे जब हम किसी डुद्धिमें आते 
हैं तव हमें लगता है कि यह कुछ है । बुद्धिमें आना विकार है। जब हम वुद्धिकेर 
विकारसे अलग होते हैं तव वहाँ शून्यका शुन्य ही है।अ्रच्छा वर्णन भी तो इसी 
तरह चलता है सिद्धोंका । सिद्धोंको कृतार्थ सिद्ध करनेके लिए शुद्ध चैतन्यका श्रवगम 
किया जाता है तो ऐसा लगता है कि शून्य है। और शून्य सिद्धोंका प्रतीक भी माना 
है। तो शून्यवाद किन्‍्ही साधुओंकी समभमें श्राया 

प्रतिभासादि झ्रह् तका श्रवलोकन--फिर वे ही या अन्य साधु जब यह ख्याल 
करते हैं कि इतना तो प्रतिभास हो रहा है, घृन्य ही सही, मगर इसका तो प्रतिभास 
हो रहा है तो शून्य अद्व त नहीं, किन्तु प्रतिभासाद्व त है) शून्य भी हो, मगर इसका 
प्रतिभास तो है । उन्होंने उन्नति की तो प्रतिभासाद्वत तक श्राए, फिर देखो कि यह 
प्रतिभास कुछ छित्तरा हुआ तो नहीं । कुछ जमा हुआ तो है तो यह हुआ प्रतिभासकत्व । 
यह प्रतिभासंकत्व भी तो भ्रहणमें आता सो जञानाह त याने सर्व कुछ ज्ञानमात्र ही तो है। , 
फिंर ज्ञात हुआ कि यह ज्ञानं भी तो निराघार नहीं, जो आधार है उसका नाम 
ब्रह्म हुआ । ज्ञानाईत आ्राया फिर ब्रह्माद्वत श्राया। जब यह देखा कि केवल एक 
अ्परिणामी स्वरूप ही समभमें नहीं आ रहा, उस अद्वेतका । सो चित्रविचित्र पदार्थों 
का स्वरूपमें चित्राहत हुआ | सोचा कि चित्राह्त तो सही, मगर जो भीतंरकी 
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धब्दध्वनि प्रतिभासके साथ-साथ होती है, इस छाव्दध्वनिके साथ ही प्रतिभास लगा.. 
है । इस भ्रन्तघ्व॑निके विना यह प्रतिभास कुछ नहीं है तो उन्होंने शब्दाह्वतका 
निदचय “किया । श्रव तक सब तो अद्व॑त तक आये । 

हँ तका श्रवलोकन--अव श्रह्॑तमें भी संतोष नहीं हो सका किन्तु .व्यवहारमें, 
आँखों देखे जा रहेमें व पर्यायप्रयोगमें यह सव समभमें झा रहा है। सो भव द्व॑तमें श्राते . 
हैं। जब दतमें श्राए तो वस्तु समभमें झाया। यह भी पदार्थ है, यह- भी पदार्थ है, * 
अन्य-अन्य प्रकारके ये पदार्थ हैं। यों ये दृष्टवादमें या जड़वादमें आये श्र ऐसे भाये 
कि विवेकका भी साथ छोड़ दिया | लेकिन भट सोचा कुछ उपपत्ति तो होना चाहिये ' 
तो उपपत्ति, प्रकृति, (कुदरत समझमें झाया । यों प्रकृतिवादः तक श्रव श्राये । फिर : 
उपपत्तिमें बढ़े तो झ्रावि्भाव, सत्कार्य व ईश्वरवाद तक बढ़े | फिर हितके उपायमें 
चिन्तन किया तो कर्म, निष्कामकर्म, भक्ति व ज्ञानयोग तक श्राये भ्रब पुनः वस्तु 
विवेचनामें और श्लागे चले | 

हैँ तका सोमातीत विग्लेषीकरण--जब हँतमें साधु बढ़े तो फिर अ्रच्छी 
त्तरहसे बढ़े | और अ्रधिक बढ़ेंगे, तो यहाँ तक बढ़ेगे कि जो जो वातें समभरमें भ्रायें 
वे सब एक-एक अलग-अलग दस्तु मानेंगे लो, पथक्‌-पथक्‌ वस्तुयें मानली गईं। भौरः . 
उस दौलीमें उनके वन गये पदार्थ द्रव्य, ग्रुणा, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय 
और अभाव । तो शून्य्से उठा हुआ शझ्राहय इन ७ पदार्थों तक श्रा गया। तो जो 
/य था वह भी पदार्थ नहीं था और इन ७ तक आए तो ये भी पदार्थ नहीं। इन 
सातोंमें स्वरूप तो सब है मगर सत्‌ केवल हैं द्रव्य । स्वतन्त्र नग्रुण सत्‌ है, न 
कर्मंसत्‌ है, ले सामान्य सत्‌ है, न विशेष संतु है, न समवाय सत्‌ है, न अभाव सत्‌ है । 
यह विशेषवाद है इसमें अंध्ष-अ्रंशका सत्‌ माननेका परिणाम है। इसी प्रकार अंश- 
झदको ही सत्‌ माननेके परिणाममें क्षणवाद आया । परिणमन समयमात्रका है श्र ' 
वही सत्‌ माना गया । ये सब विशेषवाद हैं किन्तु ये सव विशेष स्वतन्त्र सत्‌ नहीं है। 


सद्द व सतुकी विशेषतायें--इन द्रव्य, गुणा, पर्यायोंके विवेचनर्मं सत्‌ क्‍या है ? 
द्रव्य । भर आगे बढ़े तो सत्‌ क्या है ? अर्थ । द्रव्य, गुण, पर्याय ये तीनों हृष्ठियाँ 
हैँ। पदार्थोमें द्रव्य, गुण, पर्यायकी जाना। तो इसी तरह सामान्य, विशेष समवाय 
(तादात्म्य) व परस्परका श्रत्यन्ताभाव जाना । ब जाना, किन्तु सत्‌ केवल द्रव्य ही 
है। जैसे आत्मद्रव्य एक सत्‌ है, है, सबसे न्‍्यारा है, किसीसे कुछ सम्बन्ध नहीं है 
परिणमता रहता है । अपने आपकी परिणतिसे प्ररिणमता है, सबंदा परिणमता 
रहता है। अपने इस स्वरूपास्तित्त और परिणमन सामान्यकी हृष्टिसे चिगकर वाह्य 
पदार्थेसि सम्बन्ध माना और परिणमन विशेषसे हित माना, तो यह जीव उन्मत्त 
हो जाता है याने मुग्धघ होजाता है । 
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उनन्‍्मादमें वेखवरी--उन्मत्त पुरुष जैसे अपना पागलपनकी वातोंको बोलता , 
हुआ अपनेको उन्मत्त नहों समझ सकता, पागल अ्रपनेकों पागल नहीं चमक सकता, 
वह तो झपनी चेप्टओंको वृद्धिमत्तापूर्ण चेप्टायें समझता है | इसी प्रकार विषय 
भोगोंके प्रसुगमें पड़ा हुआ यह मोही जीव विपय भोगोंके विकल्पोंकों करता हुआ 
अपनेको बुद्धिमान समझता है, प्रृण्यवान समझता है, दूसरोंस अपनेको श्रच्छा समझता 
है। और इसी कारण उसमें भ्रहंकारकी गर्मी भी बनती है , अपनेको श्रेष्ठ मानता 
है, पर वह उन्मत्त जैसी दश्शा है| जैसे उन्मत्त श्रपनी उन्मत्तताकी वातोंकों गंदा नहीं 
समझ सकता, इसी प्रकार यह मोहोन्मत्त प्राणी अश्रपनों इन विषय कपायकी बातोंको 
गंदा नहीं समझ सकता है । जीव मलिन है तो विषय कपायके परिण्थामोंसे, जिन 
विषय कपायोंके कारण यह स्वच्छ ज्ञान स्वमाव तिरोमूत है । 

कृता्यता--यह ज्ञानस्वरूप अत्यन्त पवित्र है, पूर्ण हितकर है, स्वयं आनन्द- 
भय है। इसके आनन्दविकासके लिये अन्य किसीकी प्रतीक्षादी आ- दयकता नहीं 
है । तथा इसे कुछ श्रन्य करनेको है ही नहीं, सो यह कृतकृत्य स्वभाव वाला है, छृतार्य 
है, परिपूर्ण है । इसमें अघुरापन जरा भी नहीं है । तब्र यह व्यत्नता क्यों है ? बह 
क्षोभ क्यों है ? यह सव विषयकपायोंकी बुद्धिका परिणाम है । ये विषय कपाय ही 
विशेषतायें हैं । इन विपत्तियोंका हटाना सम्यग्नानपर ही अ्रवलम्बित है। झआांतिके 
लिये लोग अनेक भ्रयत्न करते है, पर एक सुगम यथार्थ जाननरूप यत्न नहीं करते । 


शान्तिका उपाय यथार्थ जानन--चांतिका प्रयत्न तो वास्तदिक यह है कि 
भपने ज्ञान स्वभावको देखू', जानू, इसके निकट रहें, यह मैं ज्ञानस्वभावमात्र हैं, यह 
केवल ज्ञानकों ही कर सकता हूँ। आत्मा ज्ञानमात्र है। स्वयं ज्ञानमय है। यह 
ज्ञानके श्नत्तिरिक्त अन्य कुछ नटों करता है । सर्वत्र इसका जाननका ही काम है 
जैसा है, यदात्मक है तदात्मक ही तो उसका परिणुमन द्वोता है। लेकिन इस ययाश् 
मर्ममें न लहर कर यह मोही जीव श्रन्य परिणामोंको यों जने हुए है कि यह मैं 
इन्हें भी करता हूँ, दुकान करता हूँ, मकान करता हूँ, क्रोच्र करता हूं, मान करता हूँ । 
इत्यादि किसी प्रकारका भी कतंव्य यह लादता है तो यही इसकी अशुद्धता है, यह 
अन्तव्य व्यवहारी जनोंमें व्यामोहमात्र है| 


रस 
मं 


परका कतुत्व असम्भव--यह अमूर्त आत्मा जिसके हाथ पैर नहीं, जो किसी 
पदार्थों पकड़नेकी सामथ्य भी नहीं रखता है, किसी पदार्थक छुनेका भी सामर्थ्य नहीं 
रखता है,वह परको क्या करेगा ? जैसे आाकाशमें कितने पदार्थ बसे हैं, क्या श्राकाश 
किसीको छुऐ हुए है, छू सके ऐसा गुण ही आकाझमें नहीं है, वैसे ही किसी 
पदार्थकों छू सके ऐसा गुण ही आझआत्मामें नहीं है , तो फिर बाह्य पदार्थों 
को वह करेगा ही वया ? जिस शरीरके साथ आत्माका सम्बन्ध है, एक क्षेत्रवगाह 
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है उस शरीरको भी यह आत्मा छुपे हुये नहीं है । शरीरके बंधनमें है, तिसपर भी ' 
धरीरको यह आत्मा छू नहीं सकता। शात्मामें छू सकनेवाला गुण हो नहीं है 
कर्मको भी यह वया करेगा ? द्रव्यकर्मका वर न भी निमित्तनमित्तिकसम्बन्धसे होरहा है । 
स्वयंकी परिणतिसे जो हो रहा है, उस द्रव्यक्ममें भी श्रात्मा क्या करेगा ? इन 
द्रव्यकर्मों को भी यह श्रात्मा छू नहीं सकता, देख नहीं सकता, पकड़ नहीं सकता, 
घन द्रव्य कर्मो' को भी आत्मा क्या करेगा ? पर ऐसा निमित्तनैमित्तिकसम्बन्ध है, 
दोनोंकी ऐसी निमित्तनैमित्तिकता है कि परस्परनिमित्तनैमित्तिक सम्बन्धमें यह भी 
विकृत होता है, वह भी विक्ृत्त होता है। तिस पर भी यह भात्मा उन द्वव्यकर्मोका 
परिणमन क्या कर सकता है ? 

भ्रात्माकी सहज सरलता--यह अपनेमें विकार श्रादिक भाव कर सकता है । 
भौर भागे भी चलकर देखो तो यह आत्मा क्रोधादिक विकारोंको भी -चहीं करता 
है । यह तो भोला है, जैसे कहते हैं ना, कि भोले भाले, तुमको लाखों प्रणाम । 
इस भोलेपनमें ही आत्माध्य स्वरूप ज्ञायक स्वभाव है। इसके अतिरिक्त किसी बसखेड़ेको 
आत्मा कर ही नहीं सकता हैं। यह तो सहज भोला है , सहज अपने स्वरूपास्तित्व 
को लिये हुये है । हे प्रभो ! इतने स्वच्छ घरमें, भोलेभालेके भ्रभिराम मन्दिरमें यह 
कैसा उपद्रवसा मच गया है ? उपाधिका निमित्त पाकर उसके अनादि परम्परागत 
अशुद्ध उपादानमें ये रागादिक व्यक्त हो गये हैं। यह श्रात्मा रागादिकको नहीं करता 
है । करना क्या है ? यह है, भौर यों हो रहा है | परस्पर निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध 
|, सो यहाँ व स्तर स्व ५रिणमन स्वयं हो रहा है। 

करनेका नाम भी श्रवेघ--भया ! और तो क्या ? यह आत्मा तो मात्र जानन 
रूप परिणमता है | इसके विषयमें यह कहना कि यह जानता है, यह बात भी पूरा 
नहीं वंठती हे ! जानन होता है, जानन परिणमन हो रहा है। मगर “यह जानता है 
शब्द कुछ चल कर, बुद्धियृवंक यत्न कर जाननेमें पुरा फिट बैठता है। यह भझात्मा 
जाननस्वभावरुप है, यहाँ जानन हो रहा है । यह जानन जो हो रहा है वह निरचय 
से क्या हो रहा है ? तो यदि पटकारक व्यवस्थामें चलें तो कहा जायगा कि में जानता 
हैँ । जानतेहुएको जानता हूँ , जानतेहुए के द्वारा जानता हूँ, जानतेहुए के लिए ' 
जानता हूँ, जानतेहुए से जानता हूँ, जानतेहुए में जानता हूँ । इसका श्रन्यन्तर कुछ काम 
नहीं हो रहा है। 

एकमें कारकता बतानेका प्रयोजन श्रकारकताकी सिद्धि--एक ही वस्तुमें . 
पटुकारकपना लादकर व्यवह्ाररोगियोंको शान्त्वना देकर भ्रौर उनको यथार्थ मर्ममें 
पहुँचाने के लिए उनकी ही पद्धतिसि समझाया गया है, पर एक पदार्थमें पटकारता 
का श्र्थ क्या है ? कुछ भी नहीं हैं। क्या इस ही निरचयके रूपमें विश्वके समस्त 
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पदार्थों अर्थके उस मर्मको कंभी समकाया जा सकता है ? नहीं । जब हम द्रव्य गुण 
पर्यायके रूपसे इन तीन विकल्पयूमिकाम्रोंमें चढ़ते है, जब हम “विकल्पभूमिकामें 
सवार होते हैं तव हमें पदार्थत्रा वह अवगम होता है जिससे समभानेकी परम्परा 
चलती है । यावन्मात्र निस्पण है वह सव व्यवहार है । 


जानना श्रोर जाना एफ धातुप्ते निष्पन्त--जानना और जाना इनकी घाडुयें 
संस्कृतमें प्राय: एक होती हैं करीव-करीव वे धातुयें दो-दो अर्थकों लिए हुए है । भ्रवगम 
करना-व जाना । जाने वाली धातु है, गम्लू | यह गम्लू धातु अ्रवगममें व जानेमें दोनोंमें 
प्रयुक्त होती है । श्रात्मा कसे वना ? श्रत धातु सातत्य गमनर्मे श्रयुक्त होती है। जैसे 
आदित्य: अत्तति, आत्मा श्रतति | सूयेको कहा जाता है कि निरन्तर चलता है जो निरंतर 
चलता है उसका नाम आत्मा है, तो इस नानमय पदार्थकों श्रात्मा कहते हैं । यह आत्मा 
भी निरंतर जाता है भ्र्थात्‌ जानता है। इस विकल्प-भूमिमें जब हम सवार होते हैँ तो 
हमारा जानना वस्तुके स्वरुपमें बनता है। हमें वस्तुके स्वरुपके निकट जाना है तो 
हमें सवारी चाहिए जिसपर वैठकर हम वस्तुके स्वरुपमें जा सकें। वह सदारी 
हमारी है द्रव्य, गुण, पर्याय रूप या उत्पाद द्वव्य क्रीव्य रूप विकत्पभू मंका | इसमें 
अधिरुढ होकर हम वस्तुके स्वरूपको जानते है । 


- स्वरुपास्तित्वका ज्ञान भेदविज्ञानक्ा फारण--द्रव्य, गुण, पर्यायरुपस विकल्प 
भूूमिकामें अधिरूढ होकर परिज्ञायमान यह हद्ृव्य रवभाव है । इसको ज्ञात कर क्या 
करना है कि परद्रव्योंस मोहको दूर करके रवयं और परते विभाग्का कारण बनना 
है । यह. मैं हें, वाकी सब पर हैं, ऐसा विभाग केसे हो गया? इस द्रव्य स्वभावके 
ज्ञान से ही यह विभाग होता है। इस कारण यह निश्चय करना चाहिए कि निज और 
प्रके विभागोंकी सिद्धि के लिए सामर्थ्य स्वरुपारितत्वके ज्ञानमें है । भैया ! ऋरितत्व 
तो स्वरूपगत ही है। महासत्ता तो काल्पनिक है । स्वस्पास्टित््वमें परिणमन है, अर्थ 
क्रिया है पर महासत्तामें न अर्थन्निया है, न पन्णिमन है। जैसे व्यक्तिगत मनुप्य 
यहाँ काम करनेवाले होते है पर मनुप्य जाति क्या काम करदी है ? बह तो समस्त - 
मनुष्योंमें साधारणरूपसे पाया जानेवाला जो धर्म है उस घर्मका नाम मनुप्य जाति है । 
स्वस्पास्तित्व प्रत्येक मनुप्योंमं है, इस कारण म॒दुप्य तो काम करनेवाले होते है, 
किन्तु मनृप्य जाति अस्तिरप न होनेसे काम नहीं करती । 

स्वरूपास्तित्वका भेदपुर्वेके विवेचन--स्वसूपास्तित्व ही श्र्थक्रियाका मूल है 
और वह ही अर्थवा निश्चिय फराता है। दृष्टिकी ही सामथ्यं है कि यह मैं हूँ और 
वाकी सब पर हैँ ऐसा विशद निर्णय हो जाता है सो इन ही वातोंको भागे स्पष्ट 
करते हैं कि जीवमें द्रव्य वया है, गुण क्या है, पर्याय नया है? जो चेतनतामें श्रन्वय 
रूप है वह द्रव्य है। चेतनका जितना, परिणमन है उन सव परिणमनोंका श्राधारभूत 
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तथा उन सब परिरामनोंमें अन्वयस्वरप जो शक्तियां है उनका जो श्राधारभुृत है वह 
द्रव्य बहलाता है । 
झात्मपरिचयकी दो पद्धतियाँ--आत्मद्रव्ययों पहिचाननेकी दो पद्धतियाँ है, 
सामान्य स्वस्पका ज्ञान करना और (२) असाधारण लक्षणका ज्ञान करना । याने 
जीवको लिततनी पर्यायें हैं उन सव पर्यायोमें प्रन्वयरूपमसे रहनेवाला जो सामान्यतत्त्त 
है उह प्रात्मद्रव्य है । एक तो यह पद्धति है प्रात्मॉके समभनेकी ; दूसरी पद्धति है कि 
सब पदाय्थ;मेसे जो केवल भात्मद्रव्यको श्रलग कर सकता है ऐसा जो भाव है श्रसाधारण 
भाव, उससे आत्माक्ो पहिचानता है । यहाँ उसे असाधारण पद्धतिसे नहीं कह रहे 
हैं, श्रथवा इसमें अमाधारण पद्धति झा ही जाती है। याने स्वरूपास्तित्त्व भ्रा ही ज'ता 
है जो चेतनताके अ्रन्त्रयरूपसे पाया जाने वाला तत्त्व है वह ही द्रव्य कहलाता है और 
जो चेतनाका विशेष है वह ग्रुणा कहलाता तथा जो चेतनाऊे विश्लेपकी व्यत्िरिकता 
रखने वाला है वह पर्याय कहलाता है| 
दृष्टास्तपूर्वक स्वल्पास्तित्वका विवरण--जैतते थे दो अंगुली हैं। एक प्ंगुली 
का स्वरूप उसीमें है भौर दूसरी अंगुलीका स्वरुप उस दूसरीमे ही हैं इसलिए इनको 
जाना कि ये झ्रापसमें भिन्न है। इसका मतलब यह ह कि इस अंग्रुलीका द्रव्य इसमें है 
प्रौर इसकी पर्याय इसमें ही हूँ अ्रथवा इसका उत्पाद व्यय ध्रीव्य॑इसमें ही है । इससे इन 
दोनों श्रेगुलियोंको समझा कि ये दोनों भिन्न-भिन्न चीजें हैं। इसीको कहते हैँ स्वरुपास्तित्व 
४० अपने ही द्रव्य, गुण, पर्यायमें रहना, अपने ही उत्पाद ब्यव ध्रौव्यमय होना इसीके माने 
हैं स्वरूपास्तित्व । यह में आत्मा निज स्वरुपास्तित्वमय हूँ इसलिए जो करता हूँ सो 
अपनेमें करता हूँ , कहीं बाहरमें कुछ कर ही नहीं सकता ऐसा वर्तुस्वरुप ही नहीं 
है कि यह वाहरमें कुछ करे, पर होता जाता है वाहरमें कुछ, सो उन बाहरी पदार्थों 
की ही यह कला है कि वे परिणाम जाते हैं। वे परिणमें भी कया ? विकृत । सो मुझको 
निरमित्त मात्र पाकर वे बाहरी पदार्थ स्वयं अ्रपनी परिणतिसे व्किारहूप परिणम 
गये । यह मैं प्रास्मा केंवल अपने भ्रापमें अपना परिरामन करता हूँ। 
परमार्यतः संर्वन्न श्रफारफता--भैया ! इ'गलिश में सकमंक क्रियाको प्रकर्मक 
बनानेका उपाय हिमशेल्फ, इटसेल्फ, इत्यादि लगाकर होता है, उसका अर्थ यह है कि 
मैने छुछ नहीं किया, सकर्मक अ्रकमंक वन गये इसका अर्थ यह है कि मैंने कुछ नहीं 
किया, पर परिणम गया । तो जबे अभेदरूपसे पट्कारक लगाते हैँ तो उसका श्र्थ है 
लगावो या न लगाओो; कारकपना नहों है। कारकपनेका विभाग व्यवहारकी सुगमताके 
लिये एकका दूसरेके साथ होता है पर जो पट्कारकर्में लग्रे हुए व्यवहारों पुरुष हैं 
उनको मस्तुकी सही बात समभानेके लिए उनकी ही भाषामें समभाना पड़ता है । 
शब्दोंमिं ज्ञानकी प्रयोजफता -- जैसे ग्रन्थों कई रथलॉपर यह छाव्द 
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दिया है मुक्तिकामिनीका पति या मुक्तिकन्याका पागिग्रहण । सो सांसारिक बैभव्म 
उलभने वाले, रस लेनेवाले जो विषयरुचिक पुरुष हैं उनको यह वतानेके लिए कि इन 
वातोंमें जो कुछ सुख पाते हों उसमे भी श्रनन्त गुणा अ्रधिक सुख मुक्तिमें है, इत्तनी वात 
बतानेके लिए इन शब्दोंको बोलना पड़ता है, मुक्तिकामिनीका पति या मुक्तिकन्याका 
पाशिग्रहण । वैसेही यह कहना पड़ता है कि भगवान अनन्त सुखी है, पर क्या भगवान 
भ्रनन्त सुखी है ? सुखका श्र है, सु माने सुहावना भ्रौर ख माने इन्द्रिय जो इन्द्रियों 
को सुहावना लगे उसे सुख कहते हैं । जितना सुहावना हमको लगता है उससे अ्रनन्त- 
गुणा सुहावना सिद्ध भगवानकों लगता है इसका श्रर्थ है' कि उस सिद्ध भगवानमें हमसे 
अनन्तगुरे अधिक विकार हैं । सो ऐसा तो है ही नहीं, पर इन्द्रियोंको सुहावना लगना 
रूप सुखमें ही जिनका रमरा है, लगन हैं, इच्छा है ऐसे जीवॉको यह बतानेके लिए कि 
जितना भला इन विपयोंको माना है इससे श्रधिकगुणी भलेकी बात्त सिद्ध भगवानमें है । 
तो इसी प्रकार अ्भेद पट्कारकका वर्शान भेद पट्कारक सम्बन्धी ज्ञानवालेकों वस्तुके 
यथार्थ सहज स्वरुपमें पहुँचानेके लिए होता है । 


द्रव्य, गुण और पर्याय--ये द्रव्य, ग्रुण शोर पर्याय क्या हैँ जो चेतनतामें 
अन्वयरूप रहे वह तो द्रव्य है और जो चेतनामें विशेषरूप हो वह गुण है और उसमें 
यह है, भ्रव यह नहीं रहा, यह है, अब यह नहीं रहा, ऐसा जहाँ च्यतिरेक हो, उसे 
पर्याय कहते हैं। यह जिसका स्वरूपास्तित्व स्वभाव है वह यह मैं श्रन्य सब पदार्थों 
से जुदा हूँ श्रथवा श्रपनी चेतनामें उत्पादव्ययभ्रौव्यात्मक यह मैं जुदा हूँ । पूर्वपरिणमन 
और उत्तर परिणमन करनेवाला जो एक भाव है उसकी तो है स्थिति व पूर्वपरिशमनका 
है विनाश और उत्तरपरिशमनका हैं उत्पाद , सो इस तितयात्मकतामय जैसा यह 
स्वरूप हैँ, जैसा यह स्वभाव है, ऐसा यह मैं आत्मा पर द्रव्यसे भिन्न हुँ शौर बाकी 
सब जो मेरी चेतनतासे दूर हूँ अ्रचेतनतामें ही जिसका अ्रन्वय है, जिसका अचेतनत्व ही 
विशेष है, गुण है ; श्रचेतनतामें ही जिसका व्यतिरेकरूप पर्याय है और जिसकी 
अचेतनत्वरूपसे उत्पाद व्यय +थति है, ऐसा यह समस्त पदार्थ मुझसे भ्रन्य है सबसे बड़ा 
वैभव अपना अपने आपके स्वरूपकी पहिचान है । हे 

स्वरूपास्तित्वकी हृष्टि बिना सर्वत्र भ्रसन्‍्तोय--भैया ! जग्रतमें कोई भी पदार्थ 
संतोष किए जाने लायक नहीं हैं, जायदाद मकान ये क्या सदा भेरे साथ है, मेरे साथ 
आए हैं क्या ? क्या मेरे साथ जायेंगे । घनियोंको भी विकल्प होता है, चिन्ता होती है तो 
ऐसे सुन्दर महलोंके वीचमें रहते हुएमी चिन्ताओंसे वे जल भुन रहे है।ये सब 
अत्यन्त भिन्न चीजें हैं। जबतक कृतक्ृत्य स्वरूप अपने आपके स्वरूपका स्पर्श न हौ और 
अपने आपमें संतोष न हो तवतक इस जीवकी दृष्टि बाहर रहती है और बाहंर दृष्टि 
रहनेका परिणाम ही अकुलता है, क्योंकि जो अ्रपनेसे भिन्न पदार्थ हैं, बाह्य पदार्थ हैं वे 
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झपने आपके स्वामी हैं, मेरे सोचनेके श्रनुसार उन पदार्थोर्में परिणमन नहीं हो जायगा । 
मे पदार्थ तो अपनी परिणत्तिके अनुसार ही परिणमा करेंगे । पर यह मोही सोचे कुछ, 
बाहरमें होवे कुछ तो इस परिणतिमें दुःख ही हाथ है। इससे भानन्द नहीं प्राप्त हो 
सकता है सो यह स्त्रस्थास्तित्वकी दृष्टि ही अमृतका पान है । जब भी यह अनुभवमें 
झाता है कि यह मैं भूत झात्मा समस्त पर पदार्थंसि न्‍्यारा, केवल झपने आपमें परिशति 
करतेरहने वाला चेतन हूँ, कृतकृत्य हूँ, तत्र इस अनुभूतिसे शानानुभूति जय जाती है । 


स्वके वाहर स्वकी कृतिका भ्रमाव--स्वके बाहर कुछ भी करनेका मेरा काम 
नहीं है। और काम है तो वही विकल्प है, बही संसार है, जैसे नदीके ऊपर बहुतसे 
पक्षी मडरा रहे हैं, पानीके पास-पास उड़ रहे हैं जीव-जन्तुश्ोंकी तलासमें उड़ रहे है 
कि कोई जन्तु मिल जाये तो खायें। और, उस नदीके वीचमें, भीतरमें रहने वाले 
कछुवा, मछली इत्यादि ये बड़े चैन से रह रहे हैं। यदि उस नदीके बाहर वे निकलें 
तो उनकी खैर नट्टो है । इसी तरह अपने स्वरूपमें ही बसने वाला यह शभ्रात्मा संतुप्ट है, 
सुखी है, स्वयं श्रानन्दमय है पर बाहरमें ये पर पदार्थ *डरा रहे हैं।. इनको शोर 
भुके, दृष्टि की कि खैर नहीं है। इस हृष्टांतसे इस प्रसंगमें कुछ अन्तर है कि नदीमें 
मंडराने वाले पक्षियोंकी ओरसे वहाँ वाधा है पर यहां मंडरानेदाले पर पदार्थोकी श्रोरसे 
इस पआ्रात्माकों कोई वाघा नहों है यह तो यहाँ बाहर दृष्टि करके घिकल्प करता है । 
बस, इतनी वाघा है। ये बाह्य पदार्थ मेरेको श्राववर्यक नहीं, फिर ये मुझमें बाधा क्‍यों 
डालें । खुद ही यह जीव अथुद्ध है, खुद ही कमजोर हैं, खुद हो विकल्पोंकी योग्यता वाला 
है तो बिकल्प करता है । 


विकल्पोंकी रचनाकी विधि--विकल्पोंके स्वरकूपकी रचनाकी यह विधि है कि * 
उसमें कोई पर लक्ष्य होना चाहिए। विकल्पोंके स्वरूपको निर्माणकी इस विधिसे 
जो विकल्प बनते है उन विकल्पोंका यही स्वरूप है कि वे इदन्तावच्चिन्न हैं, इस प्रकारके 
लक्ष्यसे विकल्पित होते हुए उत्पन्न होते हैं ॥ सो यह जबतक अपने स्वरूपजलपघिमें 
बना रहे तवतक तो इसकी खेर है श्र जहाँ इसने श्रपना सिर, श्रपना मुख, अ्रपना 
उपयोग अ्रपने स््रूपसे बाहर निकाला सो वाहर उछलकर स्वयं ही यह श्राकुलित हो 
जाता है , दूसरा कोई भ्राकुलित करने वाला नहीं है, व्योंकि पर पदार्थोका स्व॒रूपा- 
स्तित्व जुदा-जुद्ा है । धन्य है सम्यग्जानकी महिमा, जिस सम्थग्जानके प्रसादसे ग्रहस्थ 
ज्ञानी वैभवके बीच रहते हुए भी वैभवसे अपनेको श्रत्यन्त वृथक्‌ निजस्वरूपचतुष्टयरुपमें 
विश्वास करता है। वह ज्ञानत्रल कितना ऊँचा वल 'है कि ऐसे राजपाटके बीचमें 
रहते हुए भी ६ खडकी विभूतिके बीच वसते हुएभी ज्ञानी ग्रहस्थ सबसे भ्रलग रहता है। 


वेराग्यका ज्ञानसे सम्बन्ध--सबसे अ्रलग रहनेमें केवल एक ही काम करना है 
भ्रपने स्व॒रूपका स्पर्श किया कि सबसे अलग हो गए । जैसे चरणनुयोगमें कई लाख 
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वनस्पतियाँ बंतायीं तो उन वनस्पतियोंका त्याग जब अखुब्रतमें किया जाता है तो मैंने 
इसका त्याग किया उसका त्याग किया; भैया, यों गिन-गिन कर त्याग किया ही नहीं 
जा सकता है| कितनी वनह्यतियाँ गिनालोगे ? करना है लाखोंका त्याग | अ्रब्बल तो 
लाख वनल्पतियोंके नाम नहीं मावुम श्रौर नाम कहीं लिखे हों तो वनस्पतियोंकी बात 
कहनेमें कितना समय लगेगा ? नाम लिखनेमें कितने ही कागज खर्च हंगे। तो उन 
लाखों वनल्पतियोंका त्याग करनेकी विधि यह है कि १०-५ नाम ले लो कि बस हमने 
इतनी ही रवखी हैं, इसीके माने है कि लाखों बनस्पतियोका त्याग हो गया है। में 
समस्त पर द्रव्योंसे श्रलय होना चाहता हूँ, समस्त परका त्याग करना चाहता हूँ त्तो 
हम कैसे पर पदार्थकी दृष्टि करके त्याग कर सकंग्रे। पहिली वात तो यह है कि 
किसी 'परका नाम लेकर त्याग करनेकी धांत कहेंगे तो भी वह परमार्थसे त्याग नहीं 
हैं। जैसे कोई कहे कि हम घरके त्यागी हैं, घरका त्याग है तो सम्बन्ध ती बता रहे 
त्याग कैसा ? घरका त्याग, घरसे भ्रौर त्यागने वलिसे परस्पर रिलेशन तो कह रहे 
हुँ मौर कहते हैं कि घरका त्याग है । श्ररे ! घरका त्याग होनेके माने यह हैं कि गृह 
सम्बन्धी विकल्पोंके अभाव वाला होना । तो ससत्त पर पदार्थोका त्याग यही कहलाता 
है कि अपने ल्वरुपका स्पश्श करलें । श्रपने स्वरुपका उपयोग हा। एतावन्मात्र मैं हूँ, 
ऐसा अनुभव किया कि वस यह ही प२ द्वव्योंका त्याग है । 


धर्मके लिये कंव्य स्वस्पक्ता आभय--भैया ! धर्म करनेके लिये काम अनेक 
नहीं हैं, केवल एक ही है। उस एक काममें ही व्यवहारदप्टिसे अमेक कामोंका 
व्यपदेश किया जाता है, श्र्यात्‌ इस एकके करनेसे जिन जिनका त्वाग हो, अभाव हो 
उनका नाम लेकर कहा जाता है कि अभी तो बहुत काम करना है, अ्रशी मिथ्यात्वका 
त्याग करना है, अभी महात्रत धारगा करना है, अभी तपस्या करना है, अ्रभी सत्संग 
करना है, अभी मोक्षके लिये बहुत काम करना है । जंगलमें रहना, मौनसे रहना, मन, 
वचन, कायको सम्हालना प्रवृतियोंको रोकना किनने ही काम मुक्तिक्रे वास्ते हो गये । 
भैया ! सुक्तिके लिये श्रनेक काम नहों करना है, काम केवल एक करना है। वह काम है, 
शुद्ध स्वररपका भ्राश्य, इस स्वभावके झाश्रयके परिशणामस्वरूप जितने भी प्रन्य-अन्य 
प्रवर्तन या श्रन्य परिणमन होता है- उसका नाम लेकर कहा जाता है कि अभी बहुत 
काम करना है । काम बहुत नहीं करना है, काम एक ही है, स्वरुपका झाश्चय, स्वभाव 
का आश्रय होना । यदि किसी प्रकारसे यह बन सके तो यही है अपना बड़प्पन । 


धर्म और घमंपद्धत्ति--दुनिया मुझे जाने या न जाने, दुनियाके जाननेसे हित 
तो कुछ होता नहीं, वल्कि जितना परिचय है, उतना ही विकल्पों का साधन बनता है । 
तो चाहे भ्रहितका ही कितना कारण बने परिचय, मगर स्वहितका कारण तो होता ही 
नहीं है। सो चुपचाप गुप्तहूपसे किसीको कुछ वताना नहीं , दिखाना नहीं , कोई 
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भाशा नहीं, केवल मैं अपने आपमें श्रपने आपके लिए रहूँ वस यही एक काम करने 
योग्य है । यह काम हो तो कुछ लाभ है और यह काम न वन सका तो कुछ लाभ 
नहीं है। सो इस प्रकार द्रव्य, गुण, पर्यायकी पद्धतिसे भौर उत्पाद, व्यय, श्रौव्यकी 
पद्धति से जो ज्ञानमें आया हो वही स्वरूपास्तित्व तत्त्व है । 

स्वरूपास्तित्वका परसे भ्रत्यन्त पृथवत्व--यह स्वरुपास्तित्व ही स्व श्रौर परका 
विभाग कराता है कि लो यह मैं हूँ, और सव मुभसे जुदे हैं, वे मेरे कुछ नहीं लगते हैं । 
भौर भी विचारलो कि आपके पुत्रका श्रात्मा झापकी शहिणीकी आत्मा, श्रापके अन्य 
परिवार जनोंकी आत्मा क्‍्यां ये किसीप्रकार एक होते हैं? सब जुदा हैं, परिणमन 
जुदा है, ज्ञान जुदा है श्र सब अपना ही प्रयोजन करने वाले हैँ । में परका न तो 
कर्ता हूँ और न परका कराने वाला हूँ और परका अ्रनुमोदन करने वाला भी मैं नहीं । 
इसमें कर्ता नहीं हूँ यह तो शीघ्र समभमें भ्राजाता है, किन्तु शेष दो बातें जल्दी समभरमें 
नहीं भ्राती हैं। परका करनेवाला नहीं हूँ, सही है, किन्तु परका करानेवाला भो नहीं 
पंरका अनुमोदक भी नहीं यह सही कैसे ! सो सुनिये । 
.... परका कारयिता श्र अनुमन्ताका निषेघ--मैं अपने परिणमनमें परको 
विपय मानकर परके प्रति अनुमोब्नरप अपना परिणमन बनाता हूँ इसी को 
अनुमोदन कहते हैं। किन्तु मै परका करानेवाला ही नहों यह कहें तो यह कैसे सही 
है ? कराते तो हैँ ही बहुत से काम। सो भैया ! करने का प्रयोजक जो है उसको 
कराने वाला कहते हैं भ्र्थात्‌ माने कराई जानेमे जो क्रिया होती हैं उस क्रियाका फल 
जिसे मिलता है उसको करानेवाला कहते हैं। जैसे मेने भापसे पत्र लिखाया तो 
इसमें पत्र लिखे जानेका प्रयोजन हमें मिल गया इसलिए हम पतन्न लिखानेवाले 
कहलाये । क्रियाका प्रयोजन जिसे मिलि उसे करानेवाला कहते हैँ | पर वस्तुस्वरूप 
को तो देखो कि जिस पदार्थमें जो क्रिया होती है उस क्रियाका प्रयोजन किसी अन्य 
को मिलता है या उसही को मिलता है। परमाथ्से देखो तो उसको ही मिलता है। 
जब परमें नहीं मिलता तो परका कराने वाला मैं कैसे हुआ ? इसलिये में न परका 
करने वाला हूँ, न कराने वाला हूँ, व अनुमोदन करने वाला हूँ, .वयोंकि वास्तवमें मैं 
अपने भावको ही भनुमोदता हूँ। में श्रपने स्वरूपास्तित्वमें हूँ, पर पदार्थ अपने 
स्वरूपास्तित्वमें है । भैया ! ये सव बातें मोह छुटानेके लिये हैं श्रौर प्रयोजन- कोई 
दूसरा नहींहे -। व्यर्थ में जिस मोहसे वर्बाद होते हैं उस मोहसे छूटना है, यह अपना 
हृढ़तम संकल्प बनावें। 

स्वरूपास्तित्वका दर्शन ही भेदशानका यथार्थ कारएण--यहां भेदविज्ञानकी 
बात चल रही है। मैं एक स्व प्रेलग चीज हूँ, बाकी विद्वके समस्त पदार्थ श्लग चीज 
हैं। इस भेदविज्ञानको यहां इस तरहसे दिखाया हैं कि जो अपने चेतना में भ्रन्यरूपसे 
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सदा रहता हैं, जो भ्रपनी चेतनाके ग्रुणवाला बना हुआ है. और जो अ्रपनी चेतना 
के परिणमन रूप उत्पाद व्यय याने व्यतिरेक चला रहा हैं इन तोनों रुूपोंमें इन 
ठीनोंमय यह श्रात्मा तो एक अ्रग्य चीज है श्रौर जो अ्रचेतनाके अन्वयमें रहता है, जो 
अ्चेतनके विशेषगुणरुप हूँ और अचेतन परिणमनमें बना रहता है, ऐसे ये समस्त 
पदार्थ श्रन्य चीजें हैं और उत्पाद व्यय ध्रौव्यकी उपेक्षा जो चेतनहपसे सदा बना रहता 
है, जो निज चेतन रुपसे सदा वना रहता है श्रौर अपने ही चेतन ग्रुणके परिणमनतते 
परिणमता रहता हूँ ऐसा यह मैं पदार्थ तो अन्य हैं और जो अचेतन स्वभावसे 
सदा बना रहता हैं श्रौर उन अचेतनसत्मक गुणों परिणणमनकों ही सदा करता 
रहता है ऐसा यह समस्त विश्व अन्य है इस प्रकार स्वव्पात्तित्वक्रे द्वारा, स्वरुपा- 
स्तित्वके परिज्ञानके द्वारा यह ज्ञानी जीव स्व और परका विभाग करता है। 

झञान द्वारा निजमें शान्तिका परिचय--मभैया ! शांति कहीं जीवकी गई नहीं है । 

हीं यहाँसे निकलकर अन्यत्र छुप गई हो ऐसा नहीं हैँ किन्तु एक शुद्ध ज्ञानके उपयोग 

की आवश्यकता हैं। जिसने स्व और परके ज्ञानकों किया और परको त्यागकर अपने 
आपका स्पर्दा किया अपने आपमें आपका अपना सर्वश्व देखा फिर उसको सर्व संत्तोष 
होता है । यह भेदविज्ञान ही हमारा पिता है, रक्षक है, मित्र है, गुर है, शररा है । 
इस भेदविज्ञानका शरण जब जीव नहीं लेता है तब यह सर्वत्र अठपदे जैसा चाहे 
विकल्पोंको बनाकर दुःखी रहता है। इस भेदविज्ञानकी महिमा बतलाकर पृज्यपाद 
श्री श्रमुतचन्द्र सूरीने यह वात कही है कि भावयेद्‌ भेदविज्ञानमिदमच्छिन्रधारया । ताव 
धावत्‌ पराच्युत्वा ज्ञानं ज्ञाने भप्रतिष्ठितम्‌ ॥ है मुम्ुक्षुजनो ! इस भेदविज्ञानकी भावना 
श्रविच्छन्न धारासे करते रहो, इस भावनाकी घारा कभी न टूटे | कवतक इस 
भावनाको अ्रविच्छिन धारासे करते रहो ? जबतंक परसे छूटकर अपनेमें प्रतिप्ठित न 
हो जारी 

विकट गोरखधंधा--यह संसार विकट गोरखघंधा है। आँखें खोलकर बाहर 
देखो तो उसका यह फल है कि जगतके वाह्य पदार्थमें मिध्या भाव करने लगते हैं भौर 
उनमें सुधारने विगाड़नेका ध्यान रखने लगते हैं। किसे सुधारें, किसे विगाड़े किसी 
पंर किसीका वहा नहीं है | कदाचित्‌ पुण्योदयके श्रनुसार किसी बाह्य पदायंका इच्छा 
के अनुसार परिणमन होगया तो कुछ ही समय वाद वह विघट गया तो या उत्तकी 
इच्छाके अनुसार परिशमन न हुआ तो वह दुःखी हो जाता है | बाहरमें किसी पदार्य 
पर अपना बस नहीं है । श्रपनेको मनालो, अभ्रपनेको समाधानरूप . करलो तो अपना 
आनन्द अपने पास है पर वाहरमें किसी पदार्थकों यों. करदू, यों बनादू इस प्रकारके 
विकल्पोंसे हम चाहें कि हम सनन्‍्तुष्ट हों, तो यह वात नहीं हो सकती । इसलिए 
जंव तक यह ज्ञान, ज्ञान स्वरुपमें प्रतिष्ठित न हो, लीन न हो तब तक श्रपनेकों 
समंभना चाहिए कि अभी हम गल्तीपर हैं, गलत मार्गंपर हैं। चाहे हमने सही 
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जान लिया और सही जान लेनेके वाइ भी हम सही मार्गपर बिहार नहीं कर रहे हैं तो 
सही ध्यान तो रखो कि जब तक अपने श्रापका नानारूप रुघाल रहता है तब तक यह 
समझना चाहिए कि अभी हम सही मार्गपर नहीं हैं । 


भेदविज्ञान सर्वेक्षष्ट कतंव्य--भैया ! ज्ञान जब ज्ञानमें लीन होता है तो वहाँ 
मात्र आनन्दका श्रनुभव रहता है। अन्य कोई तरंग नहीं रहती । सो भाई सबसे 
बड़ा काम भेदविज्ञान करनेका है। तीन लोकका वैभव भी अपने सामने झा जाय तो 
इतने मात्रसे व यश कीतिसे भी इस आत्मामें कोई सुधार की, शांतिकी बात नहीं होगी । 
भेंदविज्ञान करो, चाहे इस तनसे भी श्रम करना पड़े भेदविज्ञानके लिए | भैया ! भेद 
विज्ञानके लिए शरीरसे श्रम नहीं करना पड़ता, पर भेदविज्ञान जिस सत्संगर्मे 
प्राप्त हो उस सत्संगमें जाने, ठहरने, सेवा इत्यादि अनेक काम करनेमें तनसे कामको 
करना पड़े इस भेद विज्ञानके लिए बचनोंका श्रम भी करना पड़े, बचनोंके श्रमसे 
कहीं भेद विज्ञान नहीं होता है, किन्तु भेदविज्ञानके श्रभ्यासमें सत्संगके बीच नम्र 
वचन वोलते हुए परस्परमें श्रध्यात्मचर्चाके समय कोई बात बोलना हो तो दूसरोंका 
सनन्‍्मान रहे, चाहे श्रपनी वात नीची हो जावे, पर दूसरेके सन्‍्मानमे बाधा न श्रावे, इस 
भेद विज्ञानके लिए मनसे तत्त्वचितन करना पड़े; श्रपने हृदयकों स्वच्छ बनानेका 
उपयोग करना पड़े तो ये सव॒ काम करके भी तो भेद विज्ञानकी प्राप्ति होती हो 
तो समझो अ्रमूल्य चीजको इसने बड़े सस्तेमें निपटा लिया । सर्वोत्कृप्ट शरण है, रक्षक 
* हूँ तो यह आत्मा भ्रनात्माका भेद विज्ञान ही है । 
व्यवहार धर्ममें भी निश्चय धर्मका श्राशय --भगवान जिनेन्द्रदेवकी हम भक्ति 
करते हैं उस प्रसंगमें भी जितने काल हम भ्रपने स्वरूपका स्पर्श कर पाते हैं या श्रपने 
शुद्ध स्वरूपका उपयोग दे पाते हैं उतने क्षण तो हमारी सफलता हें और संवर 
निर्जराके हम विशेष पात्र हैं। गुरुपासना, स्वाध्याय, तप आदि आवश्यक कतव्योंमें 
आत्मस्पशंकी धुन रहना चाहिये | संवर-निर्जरा तत्त्व मोक्षका मार्ग है। इस कारण 
समस्त श्रानन्दकी जड़ जो भेद विज्ञान है हमें इस भेद विज्ञानको प्राप्त करना चाहिए 
इस स्वरूपास्तित्वके दर्शनका लाभ प्राप्त करो; लो, यह मैं इस प्रकार परिणम रहा 
हूँ यह मैं विभक्त हूँ और इस मुझको छोड़कर शेप जगतके ये समस्त पदार्श जो ये नाना 
रूप परिणम रहे हैं, सब अ्रन्य हैं । इस भेद विज्ञानसे क्या-क्या तत्त्व निकला मेरा 
किसी पदार्थसे कोई सम्बन्ध नहीं । मैं किसी पदार्थका रंच भी कर्ता नहीं, मैं किसी 
पदार्थंका रंच भी भोक्ता नहीं । ट 
बाह्य श्रथंका भोग असंभव--भेया ! भोजन करते हुएमें भी तो भोजनका भोग 
नहीं किया जाता है, मुखसे भोजनकों खूब चवाया जाता है, एक रस किया जाता, है 
स्वादका अनुभव करते, रुश होते | यहांपर भी 'मैं भोजनको नहीं भोंग रहां हूँ 


5 


८० ] [ प्रवचरनसार प्रवचन स॒प्तम' भाग 


किस्तु उस प्रक्रियांके कालमें जो रसना इन्द्रियके द्वारा भोजनका रस कैसा है इसका 
ज्ञान किया आत्मामें, इतना काम तो हुआ रसना इन्द्रिय का। पर, अज्ञानवश वाह्म 
पदार्थों की भ्राशक्तिका जो संस्कार लगा है उसके कारण जो झ्राकुलताए' वना ली हैं 
उन आकुलताओंको भोग रहे हैं, मगर भोजनके रसको नहीं भोगरहे हैं यह भेद 
विज्ञानके मर्मकी बात जब ध्यानमें समात्ती है तो ये सव भोगके साधन नोरस हो 
जाते हैं । भोगके साधनोंमें जब हमारा राग होता है तो पराधीन हो जाते है कोई 
पुत्रके आधीन, कोई स्त्रीके भ्राधीन कोई रिस्तेदारोंके आवीन, कोई मित्रोंके 
आधीन बनते हैं , उनमें राग करते हैं सो स्वर्य ही उनके श्राधीन हो जाते हैं । 


श्रातसके श्रहित विषयकषाय--इस आत्माका अ्रहित करनेवाले विपयकपायों 
के परिणाम हैं। विषय कपयोंके भाव न हो श्रौर शुद्ध ज्ञान स्वभावमें उपयोग लगा 
रहे, रमा रहे तो तो यह स्थिति कल्यारास्वरूप है। यदि आत्मपरिणत्ति निविषय 

निष्कपाय है तो भगवानकी भक्तिकी भी वहाँ आवश्यकर्ता- नहीं है। श्रौर यह 
ही क्यों कहें, वह तो शुद्ध ज्ञानतत्त्वकी परम उपासना कररहा है ! पाप करते हैं तो 
अगवानसे मिन्नत करती पड़ती हैं पाप ही न करें तो भगवानसे हाथ जोड़नेकी भी 
आवश्यकता कया हैं, व्योंकि निष्पापकी अ्रवस्थामें तो वह भगवानसे पूरणं रूपसे मिल 
घुका है । अब यहाँ भगवानमें भी भाव होता है संसारी हालतमें तो भगवानके दास 
बनते है उनकी दासता करते हैं हे प्रभो ! में तुम्हारा पुजारी हूँ, आप हमारे पृज्य हैं, 
झापका मैं दास हूँ, श्राप मेरे स्वामी हो। यह गिड़गिड़ाहट कवतक है। जबतक - 
हम गलत चलते हैं, प.पमय चलते हैं । जवतक इन विपयकपायके पापोंका प्रोयश्चित्त 
पूर्ण न हो तब तक हम अपने स्वरूपमें ठहर नहीं सकते । 

-अपराधका परिणास--भैया ! कुछ न कुछ विकल्प करें तो यह मेरा अपराध 
है । और जो भी अपराधी होगा उसे किसी न किसीके सामने गिड़गिड़ाना पड़ेगा ही । 
चाहे लोक व्यवहारमें देख लो और यही परमार्थयी वात समभलो | यदि पाप करते 
हैं, अपराध करते हैं तो समाजसे गिड़गिड़ाना पड़ेगा, -नाते रिस्तेदारोंसे गिड़गिड़ाना 
पड़ेगा । जिससे मुरे फल मिलने की शंका है वहाँ गिड़गिड़ाना पड़ेगा। इस भगवान 
निज तत्त्व देवपर हमने कितना अन्याय कर खखा. है जो .यह ज्ञान स्वरूप भोला 
भाला सहज तत्त्व है आनन्दमय ही है उसपर श्रर्थात्‌ इस आत्मो भगवानपर इस. उपयोग 
न; विशेषकी परिणतिका जुल्म ढा दिया है। यह कैसा दव गया है । तो इतने महान" 
प्रभुकी प्रभुतापर अन्याय किया जाय तो इस श्रन्यायका बड़ा फल मिलना. चाहिए ना ? 
ता वह बड़ा फल यही सब तो. है,.स्थावर ,बन्‌ गये, कीड़े मकोड़े बन गये यही महान 
फल भोगें जा रहे हैं, इस महान्‌. भ्रपराधी को . अपने झपराधका पता नहीं. है भौर 
अपराधपर अपराध करता चला जा रहा. है. सो अपने अपराधका अपने आपको पता 
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चाहे न रहे मगर अपराधका फल तो भोगना ही पड़ेगा | सो हम अपराध करते हैं, 
अपने ज्ञानस्वरूपके उपयोगसे हटते हैं तो हमें भगवानसे गिड़गिड़ाना पड़ता है । 

भेदविज्ञानका प्रताप--जब हम इतने बड़े हो जायें, इतने शुद्ध स्वच्छु उपयोग 
वाले हो जायें कि भगवानके घरमें कभी जव चाहे वेखटके झ्ाना जाना बन सके झौर 
कभी-कभी भगवानके स्वरुपमें एक श्रासनभृत ज्ञानमें बेठकर मिलकर सहज अन्तर्जल्प 
चल सके तो इतनी उत्कृष्ठताका वर्ताव होनेपर फिर भगवानसे गिड़ागिड़ानेकी 
.. आवश्यकता नहीं है। यह सब भेदविज्ञानका ही प्रताप है। सो इस भेदविज्ञानकी 
प्रसिद्धिके लिये इस भ्रात्मदेवको समस्त पर द्रव्योंसे विभक्त करते हैँ । परद्रन्योंके संयोग 
के कारण स्वयंकी श्रलोचना करते हैं। झ्रात्मा जो विपत्तिसे पृथक्‌ नहीं हो पाता है । 
इसका कारण परद्रव्योंका संयोग है और वास्तवमें तो परद्रव्यका संयोग वह कहलाता 
है जो हमारे आ्ात्मतत्त्वको तिरोभूत करता है, उसके स्वरूपकी.भालोचना करते हैं । 

श्रप्पा उवश्नोगप्पा उवग्नोगो णारदंसरां भरियदों । 
सोहि सुहो भ्रसु हो वा उवश्नोगो भ्रप्पणो हवदि ॥ १५५ ॥ 

आत्मा उपयोगात्मक है। उपयोग ज्ञान और दर्शनकों कहते हैं। सो अपने 
इस आत्माका उपयोग शुभ रूपसे भी होता है भौर भझ्रशुभरुपसे भी होता है । 

उप्रयोगके प्रायोजनिक भेद--मूलसे इसका भेद देखो तो उपयोग दो प्रकार का 
है। (१) शुद्ध उपयोग और (२) अ्रशुद्ध उपयोग । णुद्ध उपयोग तो एक ही तरहका 
है, क्योंकि शुद्धता अनेक प्रकारकी नहीं होती | वह ॒तो वस्तुकी स्वरूपसीमा है । 
खालिस वस्तुके रह जानेको शुद्ध कहते हैं। जैसे चौकीपर किसी चिड़ियाकी बींट 
पड़ी है तो उस समय सेवकको कहा जाता है कि भाई इस चौकीको शुद्ध कर दो, माने 
बया कर दो यह चौकी खालिस चौकी रह जाय,. ऐसा परिणमन कर दो । इस चौकी 
के ऊपर चौकीके श्लावा जो कुछ भी विभाव लदा है, परसंयोग पड़ा है वह 
परिणति प्रथक्‌ हो जाय, चौकी चौकी ही रह जाय , यह भाज्ञा देते हैं, मगर देते 
हैं इन शब्दोंमें कि चौकीको घुद्ध कर दो । जिसे कहते हैं 70र79, केबल शुद्ध रह 
जाय, तो जो केवल रह गया, उसमें नानापन कहाँ ? जिसमें पर चीज वुछ।मले तो 
वह मिलावट तो नानापन है पर केवल. एकत्वरूप वस्तु नाना रूप कैसे धारण करे ?- 
सो शुद्ध उपयोग तो केवल एक प्रकारका है । | 

-, श्नशुद्धोपपोगकी विधिधता--झणशुद्ध उपयोग चूंकि उपराग सहित है,-विभाष 

सहित है सो विभावकी . विविधताफ़े कारण अशुद्ध उपयोग नाना प्रकारके होते हैं । 
सो इस शुद्ध रूप परिरामनको कहना चाहिए उपयोग सामान्य और शुभ या अशुभ” 
. उपयोगको कहना चाहिए उपयोग विज्लेप, परद्वव्यके संयोगका कारण उपयोग विशप 
हैं। जँसे कोई लड़का किसी बड़े लडड़केंको गाली देता है कंदु वचन बोलता है तो वह 
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लडका तो केवल कटु वचन ही वोल रहा है किन्तु फलमें लगते चाँटे घूंसे। यह उसको 
आपदा वन गयी है। इस आझपदाके बननेका कारण उसका कुबचन है, ऐसा भाव 
उस बच्चेको क्रोधके कारण नहीं होता, बह तो यही देखता है कि यह बड़ा अपराध 
करता है, मुभे-मारता है, पीटता हैँ। यह नहीं मालूम पड़ता उसे कि यह आपदा 
भैरे कुबचन वोलनेके कारण है, वयोंकि क्रोवमे भुकाव है, विवेकको खो दिया 

सो नहीं मालूम पड़ता कि यह पिटाई मेरे अपराधके कारण ही हो रही है। यह 
ख्याल नहीं होता कि मैं कुवचन बोलता हूँ भ्रोर पिठता हूँ - यदि मैं कुबचन न वोचू तो 
भेरी पिटाई वंद हो जाय | इसी प्रकार यह जीव केवल उपयोग विद्येप बनाता है और 
करता क्या है ? छुम उपयोग भ्ौर अ्रशुभ उपयोग । 


उपयोगविजेषका फल--भैया उपयोगविशेषकों बनाते हैं तो कर्म बंधन होता 
है, शरीरमें फसते, जन्म मरण होता, संक्लेश भोगता, ये सारी आपत्तियाँ इस पर 
था जाती हैं । इस मोही जीवकों यह पता नहीं पड़ता कि इतनी आफतें जन्म मरणके 
क्र, प्राकुलता व्याकुलताश्रोंमें रहना, ये सव आकुलताए' केवल उसके उपयोग विश्येय 
के कारण लग गयी हैं। कंसे पता हो! पता हो, तो मोह ही न मिट जाय | 
सो ये अपनी धुनमें विकल्पोके रागमें लगे हुये हैँ और ये सब आफकें बरावर बढ़ती 
नली जा रह हैं। झाफतें पर द्रव्यके संयोगसे हैं।वियोगसे आफटतें नहीं आती हैं । 
सो संयोगसे अकल्याण होता है, वियोगसे अ्रकल्याण नहीं होता हैं। वियोगस होती है 
उन्नति श्रौर संयोगसे अवनति होती हैँ । भोगभूमिया जीव अपने जीवनमें सद्य इप्टके 
संयोगमें रहते हैं, मरते हैँ, पतिपत्नी एक साथ ही वियोग करके मरते हैं और जीवन 
भर इप्ट भोगोंमें ही रहते है। उनका साधन भी ऐसा है कि कुछ इप्टका उपार्ज॑न 
नहीं करना पड़ता है । मनोवाच्छित भोग मिलता है तो वे मर कर अधिकसे अधिक 
दूसरे स्वर्ग तक ही उत्पन्न होते हैं । ' ु 

वियोगका वरदान--अ्रव जरा इन करमंभूमिजोंकों देखो इनके वियोग हो जाता 
है । कभी धनका वियोग, कभी इज्जत॒का वियोग, कभी स्त्रीका वियोग, तो ऐसे 
वियोगवालेका परिणाम देखो कि वे ऊँचे स्वर्गोमें, अहमिन्द्रोंमें और मोक्षमें भी चले 
जाते हैं । देवगतिके जीवोंकों देखो उनके जीवनमें उनका सदा इप्ट समागम बना 
जदता है, वे इष्टरमण करते रहते हैं ॥ उनका परिणाम देखो कि वे एकेन्द्रिय जीवोंमें 
भी उत्पन्न हो जाते हैं । इसलिए अपने जीवनव्यवहारमें यह निर्णय रखना चाहिए 
कि विपदासे और वियोगसे हमारा कल्याण नहों है। विपदा व्या है ? परपदार्थोका 
एक प्रकारका परिणमन है | यह मैं मुझमें ही हूँ, ये विपदायें क्‍या करेंगी ? विपदा्रों 
को तो हम. कल्पनाए' करके वना लेते हैं, कल्पनाएं करते हैं, उपयोग विशेष बनाते 
हैं जिस उपयोग: विशेषके कारण ये जीव संसार चक्रमें फसते हैं, दुःखी होते हैं । 
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उपयोगसामान्य झानन्दका कारण--हम भ्रपने आात्मतत्त्वका स्पर्श नहीं कर 
पाते हैं इसका कारण है उपयोग विशेष । यह भीतरमें उययोग विशेष करना छोड़दे, 
उपयोग समानवृत्तिसे रहजाय तो ये समस्त श्रापदाएं' इसको समाप्त होंगी। भैया ! 
करनेका मह्त्त्व है, जो अपने भीतरमें इस प्रकारकी वृत्ति कर सके तो उसे सब लाभ 
ही लाभ है। प्रो यह उपयोग आत्माका स्वभाव है, यह उपयोग छूट नहीं सकता, 
चलता रहेगा, पर इसकी सामान्य वृत्ति बन जाय तो कल्याण है और इसकी विशेष 
वृत्ति बने तो श्रकल्याण है । उपयोग तो छूट नहीं सकता व्योंकि वह चैतन्यका श्नु- 
विधायी परिणाम है सो वह उपयोग विभेपवृत्तिको नहीं अंगीकार करे अर्थात्‌ राग 
द्वंपोमें न लगे तो अभी कल्याण है , श्रभी भला है । 

परद्वव्योंके संयोगका कारण--श्रव यहाँ इश्त बातकों बहेंगे कि श्रात्मा 
जो विमक्त नहीं हो सकता, संयोगके चक्रमें पड़ा है इसका कारण क्या है। श्रर्थात्‌ 
पर द्रव्योंके संयोगका कारण क्या है ?* पर द्रव्योंके संयोगका कारण उपयोग 
विशेष है । जैसे लोक व्यवहारकी भी वातें देखो कि कोई मनुष्य किसीके रागके बश 
हो गया है, श्राधीन हो गया है तो दूसरोका सेवक वन जानेका कारण क्‍या है? 
विकल्प, स्नेह, भीतरमें वाछा और आशा उत्पन्न हुई जिसके कारण यह वंधममें 
पड़ गया, परद्वव्योके संयोगमें पड़ यया । वह श्रतरंगमें वांछा न करे तो परद्रव्यों 
के संयोगमें नहीं फसता तो पर द्रव्योंमें फसनेका कारण उपयोगविशेष है मात्र 

“उपयोग नहीं है, उपयोग तो आत्माकी वृत्ति है| जैसे वर्तनाके विना पदार्थोंका सत्त्व 

नहीं रहता हैं । ऐसे ही उपयोगके बिना जीवनका सत्त्व नहीं रह मकता, जीव है तो 
कहीं न कहीं उपयोग लगेगा ही । ह 

उपयोगका विवरण--यह उपयोग ज्ञानक॒प है भौर दर्शनरूप है चेतना तो एक 
स्वभाव है, आत्माका अभ्रसाधारण ग्रुण है उसकी सविकल्प और निविकल्प रूपसे 
वृत्ति है, सविकल्प कहें या साकार कहें एक ही मतलव है विकल्पका अर्थ है श्रथंका 
ग्रहण, अर्थथा जानन | जानन ही भ्राकार कहलाता है। जैसे हम किसी पदाथको 
जानते हैं तो जानते ही श्राकारसा स्पप्ट होता है, यहां श्राकार आदि सभीका जानन 
आ्राकार है, तो यह चेतन साकारस्वरूप है श्र दर्शनके कारण निराकारस्वरूप है। 

ज्ञानको स्वपरनिश्चायकता--न्यायशास्त्रमें ज्ञानका लक्षण बताया है स्वपर- 
व्यवसायि ज्ञान प्रमाणं, जो स्व और परका निश्चय करे उसे ज्ञान कहते हैं और 
वह प्रमाण है। यहांपर स्वका मतलव पश्रात्मा नहीं है, स्वका मतलव ज्ञान ही है । 
ज्ञान स्वका भी निवचय करता और परका भी निश्चय करता जैसे कि जाना कि यह 
रस्सी पड़ी है तो इस ज्ञानसे वहां यह निर्णय किया कि यह रस्सी पड़ी है तथा यह भी 
एक साथ निशणंय हुआ कि जो मैं यह जान रहा हूँ कि यह रस्सी पड़ी है, यह मेरा 
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ज्ञान भी सही है । दोनों बातें एक साथ संस्कारमें चलती है । जैसे कि जान लिया कि 
यह रस्सी है तो रस्सीको तो जान लिया सही हृढ़ताके साथ कि रस्सी है भोर रस्सो 
हैं ऐसे ज्ञानको ऐसा समझे कि यह ज्ञान मेरा सह्दी है कि नहीं | तो रस्सीका ज्ञान क्या 
संहो कहलाया ? जब परपदा््थविपयक ज्ञानमें हृढ़ता नहीं है कि मेरा ज्ञान सही 
है। तो पर पदार्थोका ज्ञान कैसे सही हो सकता है। जैसे कि बहुत दूर उड़ते हुएको 
जाना कि यह हवाई जहाज उड़ रहा है तो उसके जाननेके श्वाथ भीतरमें यह भी 
ज्ञान होता है कि यह जो,मैं जान रहा हूँ कि हवाई जहाज ऊपर उड़ रहा है, यह 
ज्ञान हमारा सही है। तो इस ज्ञानसे उस परका ऐसा निर्णय किया और अपने ज्ञान- 
स्वरूपका निर्णय किया इसीकों कहते हैं स्वपरव्यवसायि ज्ञान' । यान ज्ञान स्वपर 
ब्ववसायक है। इसका न्यायशास्त्रमें यह श्र्थ निकलता है कि ज्ञानकार्यमें वर्तनेवाला 
ज्ञान ज्ञानको भी जाने कि सही है और वाह्ममें रहनेवाले पद्ार्थोंको भी जाने कि सही 
है, यों जानका स्वरूप स्वपरनिश्चायकत्व है । 

श्रन्त: प्रमेयकी श्रपेश्ा सबंत्र प्रभाणता--कदाचित्‌ु बाहर पढ़ी हुई रस्सीको 
जान लिया जाय कि यह साँप है याने विपरोत्त ज्ञान हो, तो विपरीत ज्ानमें भो दृढ़ता 
रहती है । जैसे रस्सीको रस्सी जाननेमें हृढ़ता रहती है। कि यह रस्सी ही है भ्रौर 
जो मैं यह जान रहा हूँ कि यह रस्सी है यह ज्ञान भी सही है जैसे ज्ञानमें दो जगह 
हृढ़ता रहती है सोई विपरीत ज्ञानमें भी दो जगह हृढ़ता रहती है। रस्सीको साँप 
जान लिया तो वहाँ भी हृढ़ता है कि यह साँप है ऐसा जो उसका ज्ञान वन रहा हैर 
अन्तः प्रमेयकी अपेक्षा उसके लिये यह सही है । 

वाह्य प्रमेयकी श्रपेक्षा प्रमाणता व अ्रप्रमाणता--अ्रथंविरुद्ध ज्ञान विपरीत 
ज्ञान क्यों कहलाता है ? जाननेवालोंकी दृष्टिमं विपरीत नहीं कहलाता है क्‍योंकि 
वह तो जान ही रहा है| हाँ निर्णायक्र श्रन्य पुरुषोंकी दृष्टिमें विपरीत ज्ञान है । 
बसे तो अंतरंगकी अपेक्षा जितने भी ज्ञान हैं वे सव प्रमाण हैं चाहे उल्टा ज्ञान हो, 
चाहे सीधा ज्ञान हो, सव ज्ञान प्रमाण होते हैं। पर वाह्य अर्थकी हप्टिसि कोई ज्ञान . 
प्रमाणाभास है| जैसा ज्ञान किश जा रहा है बसा यदि पदार्थ नहीं है तो प्रमाणाभास 
हैं और यदि पदार्थ है तो वह ज्ञान प्रमाण है । पर, वाद्य अर्धकी तो उपेक्षा रखे और 
केवल नानके उस अंशकी ही अपेक्षा रखे तो जितना भी ज्ञान है वह सब ज्ञान प्रमाण 
है, तो ज्ञानमें स्वपरव्यवसाण ही है कि ज्ञान परको भी जानता हैं और ज्ञान अपने 
स्वरूपको भी जानता है, यहाँ “अपने” शब्दका मतलब आत्मासे नहीं है, ज्ञानसे है 

ज्ञानको श्रस्वसंत्रिदतामें श्नवस्था--भैया ! और मजेकी वात देखो जिनको 
यहाँ ज्ञानको . परव्यवसायी ही कहा, स्वव्यवसायी नहीं कहा, (यह सब न्याय शास्त्रकी 
वात चल रही है,) वे इस ज्ञानको प्रपदार्थत्रा ही निणंय मानते हैं। फिर उनसे पूछा 
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जाय कि ज्ञानने तो पर पदार्थोंको जान लिया मगर जब तक यह निर्णय न हो कि 
यह ज्ञान भो सही है तो पर पदार्थोका जोनना सही कैसे कहा जा सकता है ? भैया, ज्ञान _ 
तो सही तब कहा जा सकता, जब इस ज्ञानकी भी जानकारी होजाय पर इस ज्ञानको स्वसं- 
वेदी मानते नहीं तो वहाँ उत्तर दिया जाता है कि तुम्हारी बात ठीक है। जबतक इस 
ज्ञानके बारेमें यह निश्चय न हो कि यह ज्ञान सही है तब तक पदार्थोका ज्ञान 
सही नहीं कहा जा सकता । सी यहाँ भी ज्ञानका निर्णय होता ही है; किन्तु इस ज्ञानका 
ज्ञान दूसरे ज्ञानके द्वारा होतः है। फिर पूछा कि उस दूसरे ज्ञानका भी जबतक सही 
“निर्णय न हो तो प्रथम ज्ञान भी गलत होगा और पदार्थका ज्ञान भी गलत होगा तो | 
उस दूसरे ज्ञानका भी निरणंय होना चाहिए तो उत्तर दिया जायगा कि दूसरे ज्ञानका 
जानना तीसरे ज्ञानसे होता है। इस तरहसे तो ज्ञान ही ज्ञानके निर्ंयमें समय बीत 
जायगा । पदार्थोके निर्शयकी बात कब भा पायगी ? तो वह जवाव होगा जितनी लम्बी 
परम्परा त्क ज्ञानका निशंय करना आवश्यक रहता है वहाँ तक तो निरंय चला 
करता है और जहाँ फिर उन पू्बके ज्ञानोंके निर्शंयकी श्रावश्यकता नहीं रहती, बस 
वहाँ से परम्परा टूट जाती है। कितनी अ्नवस्था करनी पड़ी | 

: हृष्टान्तपूर्वक स्वपरव्यवसायकताका संकेत--भैया ! वात तो सीधी है कि 
जैसे दीपक परका भी प्रकाश करता है झौर खुदका भी प्रकाश करता है। इसी तरह 
ज्ञान परका भी ज्ञान करता है भ्रोर रुदका ज्ञान करता है ज्ञान स्वपरप्रतिभासक है 
«और दर्दॉन स्वप्रतिभासक है, परप्रतिभासक नहीं, पर्थात्‌ श्रथंविकल्पक नहीं है। * 
' चेतनस्वरुपका आत्मसात्‌ करके प्रतिभास होना दर्शनका काम है और विकल्‍प और 
आकारके रूपमें स्वका और परका प्रतिभास होना सो ज्ञानका काम है, यह द्विरूपता 
चंतन्यमें स्वभावतः है| 


ज्ञान व दहोनके गुणपनेकी सिद्धि--भेया ! श्रव एक बात सोचो-चेतनके दो 

भेद हैं ज्ञान दर्शन या चेतन गुराके दो गुण और बन गये ? ज्ञान ब दर्शन ? गुणके 

गुण तो नहीं हुआ करते । भिन्न-भिन्न बातें मालूम पड़े तो वहाँ भिन्न-भिन्न गुण कहना ' 
चाहिए। तो क्या चीज है यह । इसके निर्णय के लिए एक दृष्टान्त लें । 

पुद्गलमें स्पर्श गुण है और वह स्पर्श गुण चार पर्यायोंको कर सकता है। 

स्तिग्ध, रुक्ष, शीत, उप्ण, कोमल, कड़ा, हल्का भारी ये स्पर्श गुणके काम नहीं हैं, 

किन्तु स्कंध होनेपर ये प्रकट होते हैं। यदि यह स्पर्श गुणकी ही पर्याय हो तो यहाँ 

परमाणुमें भी कोमल, कठोर, हल्का, भारी रहना चाहिए। सो तो है नहीं, क्योंकि 

गुणपर्याय नहीं है ये व्यंजनपर्यायसे सम्बन्ध रखते हैं । कोमल, कठोर, हल्का, भारी 

ये व्यजन पर्यायें हैं। ग्रुणपर्यायें नहीं है । ग्रुएपर्याय तो - चार ही, हैं, उन चारोंमें 

भी ,एक समयमें दों पर्यायें होती है। शीत उष्णमेंसे कुछ हुआ झौर स्निग्धरुक्षमें से 
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कुछ हुआ | कोई चीज ')डी है तो गर्म नहीं है और गर्म हैँ तो ठंढी नहीं है । 

एक प्रतिपृच्छा--श्राप कहेंगे कि यह जो धृूपदान होती है वह ठंढी भी है और 
गर्म भी हूँ । ठंड तो वहाँ है जहाँ पकड़ कर यहाँसे वहाँ रखते हैं श्रौर गर्म वहाँ है 
ही जहाँ श्राग खखी रहती है । भैया ! यह वात यथार्थ नहीं है। वह घृपदान कोई एक 
चीज नहीं है यहाँ एक चीजकी बात कही जा रही है कि एक चीजका ठंडा प्रौर 
गमंपना दोनों एक साथ नहीं रहते हैं। स्कंच वन गये हैं, इसमें श्रनेक चीजें है इसमें 
भी रहने वाले एक-एक अंश पर, चीजोंपर दृष्टि दें तो, प्रत्येक चीज या तो ठंढी 

मिलेगी या गर्म मिलेगी , चिकनी मिलेगी या रूखी मिलेगी | 

दो स्पर्शगुणोंकी सिद्धि--तो क्या एक स्पर्श गुणकी एक साथ दो पर्यायें 
होती हैं ? ठंढा हो जाय, श्रौर रुखा हो जाय या और किस्मका हो जाय । क्या कभी 
एक गुणकी दो पर्यायें एक साथ हो सकती हैं ? ऐसा नहीं है। तो वारीकीसे देखा 
जाय तो वहाँ दो गुणा हैं, जिन गुणोंका नाम कुछ नहीं है, न लिखा है, किन्तु युक्ति 
यह कहती है कि वहाँ तो केवल एक ग्रुण हो तो एक समयमें उसकी एक पर्याव हैं। 
एक ग्रुणकी दो पर्याय नहीं होती । जिसकी कभी शीत पर्बाय है, कभी उप्ण पर्याय है, 
वह तो एक ग्रुण है। और कभी स्तिग्ध पर्याय हो, कभी रूक्ष पर्याय हो, वह दूसरा 
गुण है। उनका नाम हम क्‍या धरें ? जो रखना हो सो रख लो । या उन पर्बायोंका 
शुरू.शुरूका एक-एक द्ाव्द जोड़ लो और नाम रखलो या नाम कुछ भी रख लो, नाम 
की कुछ वात नहीं । यह उभय स्पर्श क्‍यों कहलाता है'कि ये दोनोंके दोनों हो पर्यायें 
स्पर्शन इन्द्रियोंके द्वारा ज्ञात होते हैँ, इसलिए दोनों ग्रुणोंका नाम स्पर्श रखा है | सूक्ष्म 
विवेचनामें वे दोनों गुण आते हैं । 


दो चेतन गुणोोंकी सिद्धि--इ्सी प्रकार ज्ञान और दर्शन ये दो गुण हैं और 
इन दोनों ग्रुणोंकी प्रतिसमय पर्याय चलती है। छद्मस्थावस्थामें यह बताया है कि 
ज्ञानोपयोग दर्शनापयोग एक साथ नहीं होता पहिले दर्शन होता फिर ज्ञान होता । 
तो उपयोग की अपेक्षा है ऐसा । ज्ञान ग्रुण और दर्शनगुण दोनोंका परिणमन एक 
साथ छद्मस्थ श्रवस्थामें भी होता है, परन्तु उपयोगवृत्ति क्रमशः होती है। ग्ह 
छद॒मस्थ अवस्थाकी बात है । और केवली भगवानमें ज्ञान और दर्शनकी वतंना भी 
क्र उपयोग भी एक साथ होता हूँ। अन्यथा ज्ञान गुण जब परिण्म रहा है तब . 
दर्शन गुण नहीं परिणम रहा होगा और जब दर्शन गुण परिणम रहा है तव ज्ञानगुण 
नहीं परिणम रहा होगा यह बात प्रसक्त हो जायगी | तो वतंनारहितपना, परिणुमन- 
रहितपना होनेसे गुराका प्रभाव हो जायगा, सो ये दोनों गुणा हैं ओर ये चेतन स्वरूप 
हैं। इन दोनोंको चेतन इसलिए कहा है कि इन दोनोंका काम इनकी उपयोगवृत्ति 
चेतना ही है, ये चेतते हैं, चेते जाते हैं।इस चेतनताके साहश्यसे दोनों गुण चैतन्य 
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पे गये हैं । 

उपयोगकी सामान्य वृत्ति व विशेषवत्तिका परिशाम---इस जीवका यह उपयोग 
जम सामान्यवृत्तिसे रहता है तब तो परद्रव्योंका संयोग नहीं होता भौर जब यह उपयोग ' 
विशेष वृत्तिस चलता है। तव यह उपयोगविशेष परक्रव्यके संयोगका कारण वनता है। 
इसीको समभनेके लिये उपयोगके प्रायोजनिक भेदोंको देखिये--यह उपयोग दो प्रकारसे 
विशेषित है| घुद्ध भोर श्रशुद्ध । शुद्ध उपयोग तो वह है नो निरुपराग है, उपरागरहित 
है, विभावरहित है, रागढ् प, मोहके सम्पर्कसे रहित है । मात्र जानन ही जिसका 
प्रयोजन है, ऐसी जो चेतना है वह तो है दड़्ोपपोग और जो सोपराग है वह है. 
अशुद्धोपपोग । सोपराग क्‍या है ? जिसकी शुद्ध जाननकी वृत्ति नहीं है किन्तु जिसके . 
साथ राग विकल्प लगा है वह सब सोपराग उपयोग है याने श्रशुद्धोपयोग है । 

शुभोपयोगफे श्रशुद्धोपपोगपता--भगवानकी भक्तिविपयक जो उपयोग है वह 
भा रागपूर्वक है | जैसे कोई मोक्ष प्राप्तिकि लिए उत्सुक हो जाय कि यह मेरा ज्ञान 
ऐसा हो शुद्ध स्वच्छ बना रहे, ऐसी उत्सुकता हो जाय तो यह उत्सुकता शुभोपयोग 
है या शुद्धोपपोग ? भगवानके ग्रुणोका अनुराग होना शुभोपयोग है और अपने ही _ 
ज्ञानमें ऐसी उत्सुकता हैं कि ऐसी शुद्ध चेतन वृत्ति मेरेमें बनी रहे, मिटे, नहीं, ऐसी 
उत्सुकताके समयके परिणमनको भी छुभोपयोग कहेंगे। जिनके साथ उपराग है वे 
सब अशुद्धोपयोग है । फिर किसी दीनका उपकार कर दिया किसीकी रोजी लगा 

. दिया, किसी भूखको भोजन करा दिया | कुछ देश, समाज, धर्मकी व्यवस्था बना दिया 

श्रादिक जो उपयोग हैं ये उपयोग तो बहुत मोटे शुभोपयोग हैं । जहाँ शुद्ध ज्ञानके लिए 
उत्सुकता हो उसको शुभोपयोग कहा गया है , वहाँ अन्य पदार्थंकि बारेमें भला 
करनेके उपयोगको निरुपराग या धर्म कैसे कहा जा सकता है ? तो अशुद्धोपयोग वह 
कहलाता है जिसके साथ उपराग लगा है। वह श्रशुद्धोपपोग दो प्रकार का है (१) 
शुभोपयोग और (२) अशुभोपयोग । 

उपरागके सम्बन्धसे उपयोगकी हिविधता--उपयोगोमें ऐसे दो भेद क्यों पड़ 
गये ? जिस उपरागके सम्वन्धसे उपयोगके भेद किये गये हैं वे उपराग स्वयं दो प्रकार 
हैं । उपयोग साक्षात्‌ दो प्रकारके हों ऐसा नहीं है किन्तु जिस उपरागके सम्बन्धसे 
भ्रशुद्धोपयोग दो प्रकारके माने गये हैं वे उपराग स्वयं दो प्रकारके है । एक बिशुद्धरूप 
उपराग और एक सककेशरूप उपराग। विशुद्धल्प उपराग क्या-क्या है ? जीवोंके 
भला करनेका, भाव, मनुष्योंके सुखी करनेके यत्नका भाव, भगवानके स्वरूपके भ्रनुराग 
का भाव और श्रपना ही ज्ञान दर्शन, ज्ञानस्वरूप अपनेको सुहाये और .उसकी प्राप्तिके 
लिए उत्सुकता वने और कभी-कनी तो एक तड़फन भी अपने हितकें लिए हो जाय, 
अपनी ही प्राप्तिके लिए तडंफन हो ये सबकी सब चीजें शुभोपयोग हैं, ये उपराग 
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विशुद्धिरुप हैं, संक्लेशरूप नहीं हैं और विपग्रोंका श्रनुराग, खाने पीनेकों बढ़िया मिले, 
स्परशंका अनुराग, अच्छी तकिया हो, कोमल गद्य हो, भौर-भौर इन्द्रियोंके अनुराग ये 
सब अनुराग अशुभोपयोग हैं। भ्रशुभोपयोगके बाद युद्धोपयोग कभी नहीं होता । जिन जिन 
जीवोंके शुद्धोपपोग हुआ है उनका शुद्धोपयोग होनेसे पहिले शुभोपयोग ही था, अश्युभोपयोग 
नहीं था । अशुभोपयोगके ही भ्रवन्तर शुद्धोपयोग नहीं होता । 
विषय विध--भैया ! अपने आपको कुछ दयाकी दृष्टिसे देखो, ये विषयोंके अनुराग 
बिल्कुल व्यर्थकी चीजें हैं। जो क्षण विपयानुरागमें गया वह क्षण वेकार गया । वेकार 
ही जाय तो भी परवाह नहीं, पर श्रनथंके लिए गया । वेकार तो वह कहलाता है कि 
न लाभ ही हो न हानि हो, ज्योंका त्यों रह जाय, पर यह तो वेकारस भी बुरा समझा 
जाता है, सो विपयोंकी प्रीति बहुत वड़ी विपदा है। अपने आपमें सम्हला हुआ रहकर 
अपने आ्रपमें अपने भगवत्‌ स्वरूपको निहारकर अपने शुद्धस्वरूपकी महत्ता कुछ झआँक- 
कर अपने झ्रापपर दया करना चाहिए । हे प्रभो! अपने इस सत्तवके अन्दर दिपया- 
नुरावकी वृत्ति न जगे, क्योंकि वह वृत्ति मेरेको बहुत पतित करनेके लिये होती है । 
विषयप्रीतिका फल वरचादी--मैया, देखो जिन्होंने अब तक विपयानुराग, 
किया, जिनकी ५० वर्षकी उमर हुई वे हिसाव तो लगालें, कभी छट्यकभर, कभी 
तीन छटाक खाया, कभी आधा सेर खाया, कभी तीन पाव | खैर आधा सेरका हिसाव 
लगालो तो ३० दिनमें १५ सेर हुआ । सालभरमें १८० सेर हुआ, माने ४॥ मन 
१ वर्षमें ४॥ मन खाया तो ५० वपमें २२५ मन खाया । २२१५ मन भोजन मिठाः 
लादनेके लिए एक वेंगन चाहिए। और ४०-७४ वर्षकी अवस्था होगयी तो पूरा बैंगर 
चाहिए | पूरा बैंगन भोगनेमें श्रागया भर आज देखते हैं तो रीतेके रीते । कुछ भी हिल 
इनके साथ नहीं है, वल्कि उन समयोंमें भोगोंसे प्रीतिवेः परिरताम थे सो अपने समयको और 
वर्वाद किया था, कर्म वन्धन हुआ, झात्मवल घटा, सो ये विपयकपायोंके अनुराग मेरी 
वर्वादीके लिए ही होते हैं। और हैं ये व्यर्थके अनुराग | इन अनुरागोंसे हाथमें क्‍या 
रह जायगा ? कुछ नहीं । तो इन विषभोंका अनुराग अशुभोपयोग है, ढ परुप परिणाम 
ओर मोहरूपरिणाम ये भी अशुभोपयोग है। इन श्रश्युभोपयोगोंके कारण पर द्रव्बोंका ' 
संयोग होता है और बंधन होता है। 
वन्धनका कारण उपयोगविश्येष--आत्मा उपग्रोगस्वरूप है, जानदर्शनस्वरूप 
है, वह अपने उपयोगरूप परिणमता है| पर यहाँ सव जो दिख रहा है कि देहके बंधन 
में है, कमंके वंधनमें है इन पर द्॒व्योंवे संयोगमें पड़ा होनेका कारण क्या हैं? आत्मा तो 
उपयोगमात्र है, क्या कुछ वहाँ से ऐसी प्रवृत्ति होती है कि जिससे यह वंधनमें आजाता 
है। एक यहाँ प्रइन है, उत्तर यहां दिया जा रहा है कि हाँ, वहांपर ऐसी वृत्ति है कि 
जो परद्रव्योंके संयोगका कारण बनती है वहं वृत्ति है उपयोग विशेष । यह भोला भालां 
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आत्मा अमृर्त, जिसका सीधा काम मात्र जानना है, ऐसे सरलस्वभावी आत्मतत्त्वमें 
भ्रनादिप्रसिद्ध वंधन को 'उपाधिके बशसे जो यहाँ विकार उत्पन्न होता है, जो उपराग 
उठता है, इस उपरागके सम्बन्धसे यह उपयोगविशिष्ट हो जाता है । 
उपाधिपरिशुमनका एक हृष्ठान्त--जैसे कोई शुद्ध चक्र चल रहा है । कोई 
कूड्टा कपड़ेका संयोग वहाँ हो तो उसकी धृत्ति एक विशिष्ट हो जाती है, एक वजनदार 
ही जाती है, भाररूप हो जाती है, तव फिर सब व्तंनाझ्रोंमें अन्तर होने लगता है। 
ठीक ऐसा ही एक भ्न्तर यहाँ हो गया । यह आ्रात्मा जो कि स्वभावहप्टि करके श्रपने 
उपयोगमें लिया, उस आत्माकी वर्तंना स्व॒रसतः सिद्ध है, पवित्र है, जानन,देखन मात्र 
है, पर कर्म बंधनकी उपाधिके वशणसे इसमें उठी हुई जो तरंगे हैं उनसे सहित होनेके 
कारण यह उपयोग भी विशिष्ट हो गया है अव यह उपयोगविशेष परद्रव्यके संयौग 
का कारण ही है, ऐसा झ्रावेदन करते हैं । 
उबग्योगो जदि हि सुहो पुण्णं जीवस्स संचय जादि 
प्रसुहो वा तथ पाव॑ तेसिसभावेरश चयमत्यि ॥ १५६ ७ 
पर द्र॒व्योके संयोगका कारण जीवका अशुद्ध उपयोग है। यहाँ परद्रव्यका 
मतलब कर्मसे है। जो कि पुण्य और पापरुपमें विभक्त है। उन कर्मके संयोगका 
कारण अशुद्ध उपयोग है । 
निमित्तनैभित्तिक सम्बन्धकी वर्तता--कैसा अनिवार्य निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध 
“अनादिसे चला झा रहा है कि अ'त्मा केवल अपने आपमें ही भ्रपना पर्णिमन करता 
है, इसके आगे कुछ भी नहीं करता । तो जैसे आत्मा कमंविपाक्रका निमित्त पाकर 
स्वयं विभावरूप परिरमता है इसीप्रकार जीबके विभावकों निमित्तमात्र पाकर ये 
कार्माणवर्गंणायें स्वयं कर्मझरूप परिणम जाती है । कोई द्रव्य किसी द्रब्यको परिणमातता 
नहीं है, तिसपर भी ये सभी पदार्थे अनुकूल निमित्त पाकर रूद्यं उस-उस प्रकार 
परिणम जाते हैं। परद्रब्यके संयोगका निमित्त कारण यह जीवका उपयोगविशेष है, 
क्योंकि विशुद्ध परिश्याम भौर संक्लेश परिणाम ये उसके सम्वन्धम हैं । इस द्विविधाके 
सम्बन्धने उपयोग दो प्रकारके बन गये (१) शुभोपयोग और (२) अशुभोपयोग । 
आत्माके शुद्ध जानने देखनेको वृत्तिके भ्रतिरिक्त यावनूमात्र विभाव हैं, विकार हैं, 
परिणाम हैं वे सब अ्द्युभोपयोग कहलाते हैं । 
शुद्धोपयोगके श्र्य--शुद्धोपयोगके दो भ्र्थ है । शुद्धस्य उपयोग: इति शुद्धोपयोगः 
तथा शुद्धश्चासों उपयोगश्चेति शुद्धोपपोग:, शुद्धढं उपयोग पहिलो अ्रथस्थामें है मौर 
शुद्ध उपयोगउत्तर अवस्थामें है । शुद्ध जो आत्त्मतत्व है उसका उपयोग हो, जानन हो, 
यह शुद्धोपयोग पहिले होता है और इसके प्रतापसे, उपयोग शुद्ध हो जाना अर्थात्‌ 
उनमें राग पका सम्बन्ध न "रहे, केवल जानसा मात्र दक्शा रहे ऐसा शुद्ध उपयोग 
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साधनाके उत्तरमें होता है। शुद्धछण उपयोग तो पहिलेग होने लगता है और तबसे 
शुद्ध उपयोग श्रांशिक रुपसे होता है मगर घुद्धका उपयोग पूरे प्रकारसे पहिले कहा 
जा सकता है उस प्रकार पूरे तरहमे शुद्ध उपयोग पहिली अवस्यामें नहीं फहा जा 
सकता है। शुभोपयोग और आंधिक घुद्धोपयोग ये प्रारम्भ अवस्था चलते है। 
उपयोगका शुद्ध हो जाना शुद्धके उपयोगपर निर्मर है । 

फषायक' विजय ज्ञानपर निर्भर-जैगे कोई श्ावक कहे कि महाराज ! यह मेरा 
वच्चा बड़ा क्रोध करता है इसका क्रोध तो छुट्टा दो । इसके फ्रोधका सियम करा दो । 
कह दें महाराजके श्रागे कि मैं गुस्सा ने करनेका नियम लेता हूँ | सो भैया ! शुस्सा ने 
फरे ऐसा नियम उसके कहनेपर निर्भर नहीं है बिन्‍्तु जिस शानके होनेपर गुस्सा ते 
आये, क्रोध न आये, वह ज्ञान बने तो बुस्साका त्याग होगा । कपायोंका त्याग नास- 
विकादपर निर्भर है। यहे बिभाव कोई ऐसी मोटी चीज नहीं है कि जैसे कहदें फि 
तुम घड़ीका त्याग करदो, तुम सवारीका त्याग करदो | इस तरह बाहरमें त्याग करने 
योग्य विभाव नहीं है किन्तु ये विभाव जो परिणमतते हैं, बिभाव न हो ऐसी ज्ानपियात्त 
परिणति उनके सामने आये तो विभाव खतम, पर उस विभावकों किसी श्रौर उपाय- 
हारा, अन्य उपाय द्वारा समाप्त किया जा सकता ही ऐसा नहीं होगा ! ठोक है | शक 
इृष्टान्त देखो जैसे श्रंगुली म नो यह टेड्ी है तो सीधी घसे करो ना । और ऐसा उपाय 
बताओ कि जिससे इस अंगुलीका टेड्ापन मिट जाय। ऐसा उपाय बताओ, ऐसा यन्‍्न 
करो कि जिससे अंगुली सीधी न करना पड़ें भ्रौर टेड़ी खतम हो जाग, ऐश पोर्ट उपाय 
नहीं है। पूर्वपर्यायका व्यय और उत्तरपर्यायका उत्पाद दोनोंका एक समय है । 

ज्ञानोदय व विभावविनाश--विभाव मिटानेक्ग श्र्थ है आन जगाना । ज्ञान 
तो जगाया नहीं, और इसका क्रोध मिट जाय, कोई भ्रन्य ऐसा उपाय नहीं है । थे 
श्रात्माकी पर्याथें हैँ । विभाव पर्याय होते संते विभावद्री उल्दी बात नहीं रहती है। 
और विभावोंकी उल्टी वात होते सनन्‍्ते विभार नहों रहता | तो ये कपाय कैसे छटें। 
जीवॉको, हम आपको परेशान कर रवसा है तो कपायोने । ये कपाय दौसे मिट ? पतित 
पावन परम उत्कृष्ट यह जैन छासन प्राप्त हुआ है, जिसकी द्रतकी विधियाँ, पचकी 
विधियाँ, रोजकी दिनचर्यायें ऐसी पवित्र है कि गंदगीका नाम नहीं है, हिसाका नाम 
नहीं, अंबेरेका नाम नहीं है । 

स्वके लाभ हानिका लेखा श्रत्यावश्यक--भैया ! इतना उत्कृष्ट जिन घासन 
पाया“है और अपनी-अपनी द्क्तिके अनुसार धमंपालन करते हैँ, मंदिर ग्राते, धर्म 
साथना करते और ब्रतत भी करते, सब कुछ करते किन्तु कित्तना आत्मलाभ हुआ है, यह 
नहीं देख पाते । जैसे दृकानोंमें देखा करते हो कि गत महीनोंसे इन महीनोंमें इतनी 
उन्नति हुई है, गत वर्षसे इतना लाभ हुआ है तो दुकान बड़े उत्साहसे करते हो, एक 
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वृद्धिके प्रोग्रामसे करते हो । इसी तरह श्रपने श्रापमें कुछ वृद्धि पारहे हो तो उत्तम है 
पर कदाचित्‌ यह भ्न्‍्तर भ्रा सकता है कि हम अपनी वृद्धि नहीं पाते हैं । क्रोध हममें 
उस ही तरह आता है जैसा शभ्राता था; घमंडका भी संस्क्रार वेसाही जमा हुआ है । किसी 
दूसरेका विशिष्ट आदर नहीं कर सकते, हम नज्न वचन नहीं बोल सकते । हम अपने 
को कोमल व्यवह्ारमें नहीं ढा सकते हैं। मायाचारीकी मेरी पुरिया वैसी ही पुरती 
जाती है ओर लोभ वैसा ही बढ़ा हुआ है । जैसे-जैसे धन आता है बैसे-बेसे लोभ बढ़ता 
है । ये सव विपत्तियाँ हम झापपर ज्योंकी त्यों है। इतना जिनशासनका शरण पाया 
फिर भी उद्धार नहीं हुआ । झांति, निराकुलता नहीं प्राप्त हुई। 

विभावोंकी शिश्विताका उपाय--भैया ! स्वहितके लिए कुछ भी तो संचय 
करना झावद्यक नहीं है, फिर भी संचयकी दृष्टि बनी रहती है । ईसाईजन कहते हैं कि 
चाहे सुईके छेदमें से ऊंट निकल जाय पर परिग्रहकी लिप्सामें घांति तो भ्रा ही नहीं 
सकती है, कुछ परिवर्तन नहीं होता । विभाव यहाँ कुछ कम वंयों नहीं होता । तो भाई 
जैस अंगुलीमें सीधा परिणमन किये बिना प्रन्य उपायोसे अंगुलीका टेड़ापन नहीं मिट 
सकता । इसी प्रकार भ्रात्मस्थरूपका, वस्तुस्वरूपका उनके स्वरूपास्तित्वका यथार्थ 
निर्णय किये बिना हमारे विभावोंमे सिथिलता नहीं श्रा सकती । 

विभावविनाशका भाव--हमें कुछ कठिन यत्न तो नहीं करना है भ्राराम से 
प्रपनेही घरके भ॑ तर बैठे हुए, ईटोंके घरकी बात नहीं कह रहे, जहाँ जो बैठे हैं, इस 
'हालकी बात नहीं कर रहे हैं, जिन प्रदेशोंमें श्राप हम बैठे हैं, स्थित है, फिट हैं ऐसे 
सुरक्षित घरमें बैठे हुए बैठेही बंठे भीतर चुपचाप कहीं वाहर दृष्टि न देकर, इस मुझसे 
बाहर कहाँ क्‍या हैं यह जाननेकी उत्सुकता न रखकर अपने आपके ही घरमें रहकर 
अपने आपको ही देखना है। इस ज्ञानसाधनाके द्वारा यहाँ ही भ्रारामसे धैर्यसे धस 
देखना है अ्रपने आपके सब ' निर्माण को, श्रपने स्व॑स्थको । बुरा हो रहा है तो उसे भी 
देखना कि कंसे हो रहा है ? कहाँसे उठ रहा है, क्यों हो रहा । अरे इसही में तो हो 
रहा है, यों देखने लगे तो विभावके होनेमें सिथिलता हो जायगी। 

रागके सिचनकी समाप्तिका विधान--जैसे पौधोंको हरियाते रहनेमें पानीका 
सिचन कारण है, इसीतरह इन रागद्व प विभावोंके हरियानेमें आ्राश्रयभूत पर पदार्थका 
लक्ष्य करना है। श्रपनी गलती अपने आपमें दिखने लग जाय तो अ्रपना कल्याण हो 
सकता है। जैसे कोई युवक बाहरसे श्राकर घरमें प्रवेश करता है और वहाँ वाल बच्चे 
ऊधम मचाते हों तो कसा भड़व के साथ बोलता है, यहां क्या होरहा है ? इसी तरह 
बाहरके भ्रमणासे हटकर अपने इस निजी घरमें प्रवेश करके इन ऊधम करनेवाले परि- 
णामोंको भिटक करके बोल तो दो कि यह वष्ा हो रहा है ? श्राखिर देखो तो सही 4 * 
श्रहय, ऐसा देखनेसे बाहरी पदार्थोका ख्याल ही भूल गया। श्रच्छा हुआ | वे इन 
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विभावोंके हरियानेमें सिचनका काम करते थे, वह सिचाई बंद हो गयी । 


झात्मविकासकी धुन--मैया ! देखलो, अपने' श्रापको देखलो। इसे कहते हैं 
अशुद्ध निश्वयनयकी दृष्टि । इस अशुद्ध निदप्चयनयकी हृष्टिसे अपने आ्रापमें उन विभावोंके 
उत्पादनका सारा विधान देख लिया । वें सत्र एक उपयोगविश्वेपस्त होरहे हैँ, भौर 
थे सव परद्रव्यके संयोगके कारण बने हैं। वे परद्रन्‍्य क्‍या है ? पृण्य और पाप। 
जैसे किसान गेहूँ पैदा करनेके लिए खेती करता है, गेहूँ वोता है, सींचता हैं, प्रार- 
भभसे लेकर अंततक उसका लक्ष्य गेहूँ है। गेहँके उत्पादनकी धुनमें लगे हुए किसानको 
वे सब साधत स्वयमेव मिलते हैं, वे सब स्थितियाँ स्वयमेच मिल जाती हैं। किसानके 
यहाँ भ्रसा, पुराल, हरियाली, दूबा सब हो जाती हैं जिसे वैलोंकों खिलाना है। वे 
चैल खेतीके काममें आते हैं श्रगे भी खेतीमें वढ़ सकेंगे। उस जैसी स्थितियाँ मेरी 
स्वयमेव प्राप्त होती हैं।वे किसान तो केवल गेहूँके उत्पादनकी घुन बनाये हैं । 
इस ही प्रकार कल्याणार्थी पुरुषोंको झ्रात्मस्वभावके विकाशकी धुन बनाना चाहिए, 
धघस्तुस्वभावरूप पदार्थकी हृष्टिका यत्न करना चाहिए । यही मौलिक कल्यारामार्ग है । 


स्वभावहृष्टिका भहत्त्व--स्वभावहप्टिका यत्न बहुत उच्च यत्न है। इस यत्नके 
करते हुए अनेकवार गिरना वनता है, पतन होता है, उपयोग विशेषमें पडता रहता है, 
और उस उपयोगविशेषके कारण पृण्यकी विशेष रचना होती है पापकी श्रपेक्षा 
होझो, हमारी धुन घर्मकी होश्नो | जैसे चींटो भींटपर चढ़ती हुई श्रनेकवार गिरकर भी 
क्या चढ़ना छोड़ती है? यह करीचकी बात कह रहे हैं| दूकानमें दो चार वर्ष घाटा 
आकर भी क्या यह विचार करते हैं कि श्रव लो हमें कुछ भी नहीं करना है, थे उद्यम 
तो सव घाटा ही घाटा करते हैं नुकथान ही करते हैं, द्रव्य भी गम जाता है, सब कुछ 
स्थितियां होकर भी श्र्थाज॑नका लोभ कम नहीं होता है, बढ़ता ही है, धैय॑ भी बना रहता 
है। इसी प्रकार हमारी कैसी भी स्थिति आए, हम ग्रिर जाँए, कितना ही गिर जायें, 
उत्थानका यत्न करते ही रहें । 


पतितपावनता--गिरनेके लक्ष्यसत नहीं गिरें, क्या चींटी भीटसे गिरनेके लक्ष्यसे 
गिर जाती है ? नहीं । हम गिर जाँय, कितना ही गिर जाँय, आखिर लाभ उठनेमें 
ही होगा । वहुत झुछ गिर जानेके वाद भी ऐसा सोचना गलत होगा कि मैं तो इतना गिर 
चुका, अब मेरा उठनेका तो कुछ काम ही नहीं । इन संज्ञी पंचेन्द्रिय जीवॉमें क्षयोपशमकी 
विद्विष्टता प्राप्त है। ये जब उठें तो एकदम उठ सकते हैं । | 


पतितपविन्नताका एक हृष्टान्त--प् पुराणमें चर्चा हैं, उदयसुच्दर साला था 
कप बहनोई था । च्त्रंमें ग्राशक्त बजूमानुके घर उदयसुन्ंदर अपनो वहिन 
को लिवानेके लिए आया | और जब लेकर चलता है' तो साथमें- बजूभानु चल देते 
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हैं । तीनों ही एक साथ चले जा रहे हैं । जंगलमें पहुँच गये। वहाँ पर आनन्द रसके 
अनुभवसे तृप्त, छके हुए एक साधु पुरुषके दर्शन किए ) धन्य है वह ज्ञान | ऐसे आनन्द 
विभोर साधुकी मू्तिको देखते हैं। वजभानुका ज्ञान एकदम जग गया। जो अधिक मोही 
हो गया था, आाशक्त हो गया था, ऐसा उपयोग अपनी बुरी स्थितिसे ऊब कर जल्दी 
उठ जाया करता है । उसके सब विकल्प दूर हो गये । 
बज्ञमानुका घोध--वस्तुके स्वरूपका भान हो गया, निजका व परका स्वरूपा- 
स्तित्व जुदा-जुदा जचने लगा , सब मेरेसे अत्यन्त भिन्न है, सबका मेरेमें अभाव है, 
एक दूसरेका परस्परमें कुछ भी लेना देना नहीं । यहाँ मैं कैसे मूर्व॑वन चुका था, सब 
विकल्प हट गया, प्रीतिरस सूख गया, भ्रानन्दरस उमड़ने लगा | प्रोग्राम था साथ-साथ 
ससरालतक जानेका, वह प्रोग्राम सव समाप्त हो गया । जहाँ जिसके दर्शनमें झानन्द 
रस मिला हो उसके दर्शन करते-करते वह जीव नहीं छकता है | टकटकी लगाकर उस 
साधुमुद्रांको देखने लगा । जैसे मानो उस साधुके देहके रग-रगसे श्रानन्द बरस रहा हो । 
सुलभकी सहुलियत--साला दिल्‍लगी करा है क्या तुम मुनि बनना चाहते 
हो ? बुरी वासनाझ्रोंके बीच रहनेके कारण दोस्तीमें जो बेंघन था इसके संकोचमें वह्‌ 
सोच रहा था कि कैसे दोनोंसे पि् छुटाऊ । प्रथम मैं वया बचन बोलू वजभानु सालेसे 
बोले कि भ्रगरमें साधु बन गया तो क्या तुम भी बन जाओगे ? उदयसुन्दरको 
विहवास न था कि वजूभानु भी साधु वन जायगा। वह बोला हाँ वन जाऊंगा । श्र 
* बया गजब हो गया, निद्व न्द्व हो गये। इतनी विचिन्रता देखकर उस सालेका हृदय 
भी परिवर्तित होगया । वह भी साधु हो गया | दो साधुभ्रोंकी ज्ञानवृत्ति देखकर उस 
स्त्रीका हृदय भी परिवर्तित हो गया । वह भी श्रार्या हो गयी। कहीं भी हों हमें दृ्टि 
उच्च रखनी चाहिए जिसके प्रतापसे हमारा उद्धार हो, कपायमें फर्क पड़े | क्रोध 
कम करो, मायाचार न करो, लोभकी वृत्ति छोड़ो । यदि कपायोंमें अन्तर पड़े तो 
परमपविन्न, सर्व त्कृष्ट जिन शासनके पानेका कुछ लाभ है, अन्यथा नहीं । 
कर्म बन्धका कारण सोपराग उपयोग--इस जीवके साथ कर्म परद्रव्य कैसे 
लग गये हैं ? इसका वर्णंव चल रहा है। परद्रव्यसे मतलब है कर्मका ।. कार्मारपत 
वर्गंणायें दो प्रकार की हैं (१) पृण्य रूप (२) पापरुप । सो दोनों प्रकारके कर्मोके संयोग 
का कारणपना उस उपयोगमें है जो उपयोग उपराग सहित है । यह उपराग जीवकी 
श्रशुद्धता है । इस भ्रशुद्धताका जब श्रभाव होता है तो उपयोग शुद्ध ही रहता है, 
जब उपयोग शुद्ध ही रहता हैं। तो पर द्रव्योंके ब्ंयोगका वह कारण नहीं बनता । 
| परमार्थमें सामान्यका महत्त्व--भैया ! लोकमें तो महत्त्व दिया जाता है विशेष 
को, जो विशेष घनी है, विशेष पण्डित है, नेता है, भर कोई विश्ञेष-विशेष काम हैं 
उनका महरुव है । भौर, जो सामान्य हैं, साधारण हैं ऐसे मन्रुप्य हों या कोई क्रियष्यें 
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हों तो उनका महत्त्व नहीं है | पर आत्मकल्याणके पयमें जो साधारग् है, सामान्य है 
उसका तो महत्त्व है और जो विशेष हैं उनका महत्त्व नहीं हैं। यहीं देखलो-उपयोग 


सामान्य निरुपयोग माना गया है , पृज्य माना गया है, और उपयोगविदधेष अर्थात 
सोपराग उपयोग, संवोग संसारका कारण माना गया है। जीव एक स्वरूप हैं, फिर 
भी जो विशेष होनेके लिए, विशेष बननेके लिए, अपनेको विधशिष्द जाहिर करनेके 
लिए भीतरसे उत्सुक होते हैं, विशेप वनना चाहते हैं उनकी वे सब मलिनताएं है । 
और कोई ज्ञानी विकल्पोंसे, विधेषोंस हटकर ज्ञाता द्वप्टामात्र रहनेका यत्वत करता हैं, 
सव कुछ ब:ले झान्त हो जायें यों श्रपनेको एक शुद्ध जाननमात्रकी स्थितिमें रखना 
चाहता है, तो उस ज्ञानीके कर्मोका विश्वेष सम्वर और निर्जरण होता है, सत्य ज्ञानका 
प्रकाश होता है और उत्तके लिए उसका साना हित हो जाता है । 
पर जीवोंकी श्रनन्तता--मैया ! दुनिया जाने या न जाने, अन्यसे इसके हिंतका 
रंच भी सम्बन्ध नहीं है । जगतमें अनन्ते जीव हैं, इतने भ्रनन्तानन्त जीव हैं जिनकी 
गणना तो हो ही नहीं सकती किन्तु अन्त भी कभी नहीं आ सकता । एक सुब्की 
नोकपर जितना कंदका हिस्सा झा सकता है, आलू हो या और कुछ हो उतने ट्रुकड़ेमें 
जो निगोद धरीर है उस गरीरमें अनन्ते जीव स्थित हैं, यह तो आधारसहित निगोदियों गोदियों 
की वात कही, किन्तु जो निराबार है, पर बनस्पतियोंका झ्राश्नय नहीं है ऐसे सृध्म 
जीव तो ३४३ घनराजू प्रमाण क्षेत्रमें प्रत्येक जगह ठस्ताठस भरे हुए हैं। और कीड़े 
कोड़े इनकी भी गिनती करना कठिन हैं इतने अनन्ते जीवोंमें से एक जीव आप 
जीव हम हैं। यहां जैसे अनन्ते जीदोंका दुनियांकी-हृष्टिमें कुछ अस्तित्व नह एक 


जम 


खा 
हैं तो भी कोई किसीका नाम नहीं लेता है । वेसे ही जीव तो उनमेंसे हम आप हूँ 

व्यवंकी उछल छूद-- कौन किसकी प्रशंसाका व्यवहार करता है यहाँ तो हम 
आप जीवोंने जो कुछ पुपष्यका उदय पाया, कुछ चोचने सममनेकी शक्ति पायी 
आपेसे वाहर होकर वाहर ही यह सब कुछ ज्ञात किया करते हैं। है क्या ? यह उतर 
विश्वान्त हो जायगा | तो इस स्थितिमें भी व्या अहंकार करें। इस अहंगावको समाप्त 
करके एक साधारण सामान्यरूप रह जाँय ऐसी इसकी दृष्ठि बने तो यह इस 
लिए हितकर है । पर हम अपने स्थांनसे श्रप्ट होकर उछल कूद जो मचाते हैँ वह सव 
हमारे लिए अहितकर है । 

उपरागक्ी व्ययंता--यह उपराग व्यर्थका परमाव है। कितने जीवॉको झाप॑ 
अपना जलवा दिखा सकेंगे । जीव तो अनन्त है। हजार दो हजार मायास्थित 
पुरुषोंको आपने दिखा दिया, दिखा तो नहीं उकता, यों कहिए कि आपके वारेमेंहजार 
शी हजार पृरुषोने अपना कोई विकल्प वना लिया तो उन पुरुषोंके चिकल्प बना 
लेनेसे भाषमें क्या.उन्नति हुई । घाव तो तव है जब आपकी वात उभी जीव समम 





#+ 
] 


| 80 


दी ॥|७ 
है| 


54 


गाथा १५६ ] | [ ६५ 


जायें कि ये सबसे बड़े ऊंचे पुरुष हैं। भौर, प्रगर सभी जीव न समभ सके तो थोड़े 
से जीवोके समझकफे लिए लोभ धयों करते ? वीरता तो तब है, धान तो तब है जब 
तुम्हारी बातें सब मान जायें, तुम्हें सब जीव मान जायें। सव समय मान जायें, 
सब जगह मान जायें तव तो उसकेा कुछ यत्न करो, मगर ऐसा हो कहाँ सकता है ? 

कीतिकी श्रस्थिरता-- भैया किसीकी इज्जत सदा काल रह सकती है क्या ? 
जो तीर्थंकर जैसे महापुरुष भी हो गये हैँ उदका नाम लेने वाले झाज कितने हैं ? जैन 
लोगोमें से भी किन्‍्हींको क्तिनोंगों तो भ्रुवकालके जो चौवीस दी्थंकर है उनका भी 
नाम न मालूम होगा । स्मरण करेंगे तो भी कितनोंको नाम न पता होगा तो बड़े-बड़े 
पुर्षोंका यक्ष भी सदाकाल तक नहीं रहता भौर यहके लोगोंने यदि बहुत ही ऊँचा 
काम कर लिया उपकारका, तो चलो १००-४० वर्ष तक यश चल जायगा ) परन्तु ये 
सब वेकारकी बातें हैं । थे सब उपराग हैं, इनमें तो अपनी वर्वादी ही करना है । 

रागसे वरवादीका उदाहरण--जैसे छेबरेके पेडमें लगा हुआ लाख उस पेड़ 
को टूठ बना देता है, सूखा कर देता है इसी प्रकार श्रपनी भूमिकामें लगे हुए उपरागों 
की लाख मानों सुस्ता रही है, वर्बाद कर रही है, विद्धल कर रही है भौर हम कुछ 
भी लायक न रह सके, अपनी दुर्ग तिके कारण बन रहे हैं। कभी कुछ ज्ञान जागता है 
है तो यह कहा जाता है कि धन वैभव मेरा नहीं है और कभी भुकलाकर घरमें 
श्रादमियोंसे परेशान होकर कह ठालते हूँ कि कोई मेरा भैया नहीं, कोई मेरो बहिन 
“ नहीं, कोई मरी लड़की नहीं, कोई मेरा बेटा नहीं, सब गर्जी है, जाझो, हुट जाओ, 
किसोसे हमारा मतलब नहीं है । किन्तु, श्रद्धा ऐसी होजाय तो भला होगा । 

विनावोंकी ताइ़ना--अ्रव दुछू ऐसा विवेक बने, भुभलाहट अपने उपरागों 
पर पड़े कि रागद्व प मोह विकल्पोंका चड़क्रमण न हो सके । थे रागदिक विकल्प मेरेमें 
होते ही नहीं, ये मेरे स्वभावर्में नहों होते, भेरे सहज सत्त्वके कारण नहीं होते, 
सब विकल्प तो मुझे वर्बाद करनेके लिए होते हैं । ऐ विकल्पों । जाओ; हट जाओ, मुझे 
तुमसे कोई प्रयोजन नहीं है ।मेरी लगन तो उस सहज ज्ञायक स्वभावमय परम 
पवित्र परमात््मतंत्वकी श्रोर है, विभावों ! जाओ्ो हट जाओो। ऐसो भुभलाहट अपने 
घरमें आवे श्रथवा श्राक्रान्ताओपर की जाय तो एक अभूतपूर्व नई दिल्ला मिले और 
नये श्रानन्दके पात्र बन जायें । 

है विनावोंकी चोटें--हमारा दुष्मन हमारा उपराग है, विभाव है, दूसरा कोई 

नहों है, यह बात बिल्कुल निशयकी है तो जिस तरह हमारा शगह प विपयकपाय 
घंटे, वह 'यत्न किया जाय, तो समझो कि हमने बड़प्पनका काम किया, रागके काममें 
कुछ भी: बंड़प्पन॑ नहों है, वच्चोंको देख कर गोदमें बैठाल कर परिवारके बीचमें 
उनके स्वामित्वके भाव सह्ति मौज मान कर जो वड़प्पन भनुभव किया जाता हो, सब 
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कुछ मुझे मिल गया ऐसा संतोप श्रगर किया जाता हो तो इस संतोपकी चोट इतनी _ 
कड़ी लगेगी जैसे कोई बड़े ऊंचे शिखरसे गिर कर चोट पाता है। उस चोटको तो 
ही नहीं सकते जो इंद्रियसुखमें संतोप पानेवाले लोग सहते हैं। इन्द्रियसुखोंकी 
धुनिमें इतनी तीत्र आकुलता हैं श्लौर इतनी विचित्र घटनाएं हुआ करती है कि जिसके 
कारण ये जीव अति संक्लिप्ट होते हैं। संक्लेशोंके फलमें संसारपरिल्‍रमण होता है । 
इन्द्रियसुखका परिणाम बलेश--इरिद्रिय सुख्र क्या स्वाघीन हैं ? स्वाथीन नहीं 
है, ये तो कमेकि श्राधीन हैँ । और श्राश्रयकी ह्टिसि देखों तो अनेक भोगसाधनोंके 
आधीन हैं। कितनी ही चीजें जुटाओं झौर ये इन्द्रियाँ समर्थ हों श्रीर साथमें पृप्यका 
विपाक हो तो कुछ समयक्रे लिए थोड़ा काल्पनिक सुख्र प्रतीत होता है, मगर उन 
साधनोंके जुटानेके पहले भी क्लेशके साधन जितने समयको जुटे रहते हैं उस समयमें 
भी, क्लेश भोगते समयमें भी क्लेश और जब उनको 'मोग छुकते ह.तो श्रंतमें भी 
क्लेश । इन्द्रियसुखोंकी घुनमें थुरूसे लेकर श्ंत तक वलेश ही वलेश मिलते है । 
इसलिए हे कल्याणार्थी जनो । स्वयं श्रपनी दृष्टि वदबो, इन्द्रियमुखको अहित जानकर इन्द्रिय 
सुखको शत्रु जानकर उसकी उपेक्षा करो । श्रात्मीय सहज विश्वामसे संतोप मानो । थोड़ी 
: देरको प्राप्त हुए इम इन्द्रियसुखोंसे क्या तृप्त हो सकेंगे ? यद्धपि खाये बिना नहीं 
चलता और अन्य-अन्य भी यथासम्भव विपय विना नहीं चलता तो उसके यथायं जाता 
तो रहो, तत्त्वकौतृहली तो बनो । 
मोगका विकट नाच--यह खाया जारहा है, यह कैसा स्वाद आरहा है, यह 
कैसा नाच हो रहा है, भोजनका स्वाद तो मेरी आात्मामें जाता नहीं क्योंकि भोजन 
का रस भोजनमें हूँ फिर भी प्रसंगमें स्वाद तो आरहा है। यह कैसा विकद नृत्य 
है । भैया ! तत्त्वकीतूहली बनो, आसक्त होकर किसी वैभव या इन्द्रिय विपयोमें न 
पड़ जाओ। यह वहुत वड़ा खतरा हूँ। सर्पने डस लिया तो एक भवमें सरण है, 
मगर विपय कपायोंकी जो रुथच हो रही है इससे भव-भवके चेतन प्राणोंके घातरूप 
मरण है, झानन्दकी होली है।सो मू्खता तो यही है कि दिलने जेः हुवम दिया, 
इन्द्रियोंने जो हुवम दिया उसमें ही वह गये । विवेक तो यह है कि अपने उपयोगसे 
अपनेमें ही रहकर इन सब विडम्बनाओरोंके ज्ञाता इप्टा मात्र रह जाओ | 
उपरक्तिका कारण भ्रम--यथे उपराग जिनके कारण उपयोग विशेष बना झौर, 
जिस कारण परद्रव्योंका संयोग हुआ और जिन संयोगोंके कारण नर, नारक, तिर्य॑चः 
मनुष्य और देव श्रादि नाना विचित्र पर्यायोंकी सृप्टि हुई इन सबका मूल कारण. 
निकला केवल भ्रम | केवल भ्रमकी नीवपर संसारका महल टिका है। संसारके महलों 
की. नीव भ्रम हैं। म्रम समाप्त हो तो यह सव कुसृप्टि भी समाप्त हो जाय। तो जब 
इन दोनों प्रकारके अछुद्ध पर्यायोंका अभाव हो जाता है तो उपयोग शद्ध भी रह जाता 
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हैं । फिर उस उपयोगसामान्यमें यह सामर्थ्य नहीं रहती कि नाना संसारोंकों 
सृष्टि कर सके । 
झ्रव उस अशुद उपयोगके दो भेदोंमें से शुभोपयोगके स्वरुपकों कहते हैं । 
जो जांणादि 'जिखिदे पेच्छदि सिद्ध तहेव श्रणगारे । 
जीवे य साणकंपो उपग्योगो सो सुहो तस्स ॥ १५७॥। 
जो उपयोग महा देवाधिदेव परमेदवर अरहंत परमेष्ठी श्रौर सिद्ध परमेण्ठी 
के बिनयमें लगा हुआ है जों उपयोग सकलसन्नयासी श्रात्मरसिक ग्रुस्वोंकी सेवामें लगा 
है, जो उपयोग जीवोंकी प्रनुकम्पामें प्रवृद्ठ हैं वह उपयोग छुभोपयोग कहलाता हैं | यहाँ 
इन सव उपयोगोंफी व्यास्यामें तीन प्रकारकी स्थितियों वतायीं, देव भक्ति, गुरुपात्ति 
झौर परोपकार। श्रन्य सव घुभोपयोगोंको इनमें गर्भित कर लेना । - 
शुमोपयोगकी उत्पत्तिपद्धति--यह शुभोपयोग कैसे उत्पन्न प्रा करता है, 
इसमें मुख्य साधन हैं दर्शनमोहनीय झौर चारिय्रमोहनीयका विशिष्ट क्षयोपद्यम । 
जब तक श्रद्धान निर्मेल न हो और कपाय मंद न हो तबतक शुभोपयोग सही मायनेमे 
जग नहीं सकता । जिसको मोक्षमार्म॑में परम्परया सहायक कह साके ऐसा शुभोपयोग 
दर्शनमोहनीय और चारित्रमोहनीयके क्षयोपश्ममत्र निर्भर है । जिस जिस प्रकार 
की विधिसे क्षय्रोपद्षम दर्शनमोहनीय झौर चरित्रमोहनीय पुद्यल कमोर्में हैं उस उस 
प्रकारस णुभोपयोगका परिग्रहण होता हूँ। यह शुभोपयोग, वीतरागता भौर सरागता 
के बीचकी वात हूँ । जो पूरा बीतराग है उसका भी शुभोपयोग नहीं है भौर जो पूरा 
सराग है उसका भी थुभोपयोग नहीं हूँ किन्तु विश्रमफे उत्पादक राग जिनके ने 
हो भौर कुछ विशिष्ट उपराग हो तो ऐसी स्थितिर्मे शुमोपयोग होता हैं । 
परमेश्दरमक्ति प्रयन शुभोपयोग--इस शुभोपयोगके विवरणमें सबसे पहिली 
बात कही है परमेश्वरकी श्रद्धा । सभी जीव किसो एकफो बड़ा मानकर उसकी श्रद्धा 
में अपनी जीवनयात्रा किया करता है। पर कोई अपने पिताकों श्रपना ही सर्च 
मानक र उसकी छायामें अपना जीवन चलाता हैँ तो कोई स्प्रीको ही श्रपना सबस्व 
मानकर उसकी छायामें, छायाका श्रर्थ धुनमें लगनमें, ही श्रपना जीवन चलाता हैँ तो 
कोई धन वेभवको ही अपना बड़ा सर्वस्थध मान कर उसकी घुनमें ही अपना जीवन 
व्यतीत करता है, तो कोई ज्ञानी पुरुष परम पविन्न नित्रिकल्प सहज विभृषित ज्ञान 
विकाप्त वाला परमेश्वरके स्वरुपको ही बड़ा मान कर उसकी «छायामें ही श्रपनी जीवन 
यात्रा चलाता है। शुद्ध स्वरूपकी भ्ोर जो श्रद्धाकी प्रवृत्ति है, भक्ति पूजाकी प्रवृत्ति 
है वह तो है शुभोपयोग भ्ौर पुत्र मित्र कुटुम्य घन बैभव इसकी श्रद्धामें जो प्रदत्त 
है वह है श्रशुमोपयोग । - ८ 
गुस्सेया द्वितीय-शुभोपयोग--४सी प्रकार गुरकी उपासनाकी वात लो। जिनके 
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प्रति अपना विश्वास है किये संतारके समस्त परद्वव्योंको अतार मान कर अपने 
ज्ञानस्वभावकी हृष्टिमें यत्न रखा करते हैं।ये विरक्त और ज्ञानी संतपृरुष हूँ, ऐसे 
गुरुजनोंकी, अथवा श्रावकजनोंकी, सम्यग्हप्टि पुरप की उपासना सत्संग उनके 
कपष्टोंके निवारणमें जिसकी रुचि है प्रवृत्ति है वह भी शुभोपयोग है। जिनसे श्रपने 
विपय कपायोंकी पुष्टि होती है ऐसे कुट्ठम्व मित्र, वैभव पदार्थोके संचयमें उन्नतिकी 
जिसकी प्रवृति है वह अ्शुभोपयोगी है । 

परोपकार तृतीय शुनोपयोग--तीसरी बात है परोपकारकी । समस्त जीवोकि 
प्रति अनुकम्पाका भाव रखना, अनुकम्पाका आचरण करना शुभोपयोग है। यहां 
कोई कहे कि उपकार करना शझुभोपयोग है ना ? तो हम बहुतसे जीवोका उपकार 
नहीं कर पाते तोलो इन दो चार आदमियोंका तो उपकार करते हैं, दो लड़के, एकलड़- 
की, एक पोत और जो ५-७ है इनका तो उपकार करते सो यह थोड़ासा चुमोपयोग 
लग जायगा । सो भैण ! ऐसा नहीं है। वहां तो घुभोपयोग थोड़ा भी नहीं लगेगा । 
इस प्रकारकी यदि वृद्धि है कि जो बुद्धि सब जीवोंके प्रति समान भावोंकों बना 
सके तो वास्तवमें वह उपकारी है और छटठनी करके जिनमें रुग है जिनसे विपय 
कपायोंमें पोषण मिलता है उनका उपकार करना, उनका कप्ट निवारण करना हैं 
यह तो उपकारमें सामिल नहीं है, यह तो अपने विषयपोयणमं सामिल है।त्तोये 
तीन प्रकारके शुभोपयोगोंका वणंन चल रहा है। शुभोपयोग इन तीनों कृतियोंमें 
निहित है, (१) परमेइ्वरश्रद्धान, (२) ग्रुद्सेवा (३) परोपकार । इस घुभोपयोगका फल्डू 
है सातादप समागम मिलना | इस बातावरणमे ज्ञान लाभका एक अवसर है सो जान 
लाभ करके अपने श्रमकों सफल करो ॥ 


बविययकुसाओ्रोगाढो दुस्सुदि दुच्चित्त दुदुगोट्टिजुदों । 
उग्गो उम्मग्गपरो उवग्नोगो जस्स सो शअ्रसुहो ॥ १५८ ॥॥ 
सराग जीवोमें देवत्वकी श्रद्धा उशुनोपयोग--जो उपयोग वीतराग सर्वज्ञ 
परमेश्वरके अ्रतिरिक्त भ्रन्य जीवोंमें जो कि सराग हैं, मोही हैं उनमें देवपनेका श्रद्धान 
करनेकी प्रवृत्ति है वह उपयोग अशुभोपयोग है । देवाधिदेव परमेदवरका शुद्धस्वरुप 
जिस उपयोगमें नहीं है, जो उपयोग भोह अ्रंघकारमें ग्रस्त है जो भी एश्वर्ययुक्त या 
उमत्कारसम्पन्न कोई जीव द॒र्तमानमें मिला अथवा जिसके भूतकालके चरित्रकों 
सुना, ऐसे जीवमें देवपनेका जो आशय हो वह उपयोग अशुभोपयोग कहलाता है, क्योंकि 
उस जीवको संसारमें रुचि है। सांसारिक क्रिया करते हुए किसीको देव मानना इसका 
निष्कर्प यह है कि उसे सांसारिक वातोंमें रुचि है, उन्‍्मागंकी उसको श्रद्धा है। 
आरम्मी परिग्रही गुरओओंकी श्रद्धा भशुमोपयोग--इसी प्रकार युरुओंके सम्बन्ध 
में भ जो विपयोंके वज्चीभृत है, नाना आरम्भ परिग्रहमें लिप्त हैं, गोधन, वाजिधन 
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हस्तिधन, नानाप्रकारके धघनको रखते हैं, फिर भी ऐसे आरम्भ परिभ्रह विपयोंके बम 
रहनेवाले और ज्ञान, ध्यान तपस्थासे दूर जिनका काम है, गपसप श्रयवा हर एक 
प्रकारके भाराममें रहने, खाने पीनेके वास्ते भगवानके नामपर अ्रफोम गाँजा भ्रादि 
लिए फूकना श्रादि तककी भी प्रवृत्ति जिनकी हो जाती है, उनमें फिर भी गुरुपनेका 
धद्धान हूं। जाता है तो यह अ्थुभोपयोग है भ्रथवा अ्रपने बच्चोंको खुश रखनेके 
झत्र द॑न्न शादि रखनेका भाव रखना भशौर जिस चाहे को अपने गुरु रुपसे मान करके 
उससे झाशा रखना, यह सब अ्द्युभोपयोगमें सामिल है । 

पझशुमोपयोगका हेतु--अश्युभोपयोग क्यों होते हैं ? एक विशेष प्रकारके उदय 
में आने वाले दशंनमीहनीय भौर चारिन्रमोहनीय भौर ज्ञानावरणादिक इन कर्मोक्रे 
विपाक होते हैं तव उनके भ्रनुकूल इस जीवमें भ्रशुभोपयोग हो जाते हैं, भशुभरागकी 
बासना हो जाती है जिसके कारण महादेवाधिदेव बोतरागसबंज्ञको छोड़ कर अन्य 
सराग जोवोंमें देवत्वकी श्रद्धा हो जातो है, भर श्रौर भी अनेक कुमांगोकी श्रद्धा 
हो जाती है । जिससे मोक्षमार्ग नहीं मिलता है, शांतिका रास्ता उसको नहीं दिखता । 
सो उन्मार्गकी श्रद्धामें जो प्रवृत्ति है वह उपयोग प्रशुभोपयोग है । 


विपयोंकी सेवा प्रशुमोपयोग--इसी प्रकार विपयोंमें विषयोंकी सेवामें यो 
उपयोग लगा है वह श्रद्युभोपयोग है। विपसम कहते हैं, एइन्द्रियोंके जो ५ विपय है, 
स्वाद लेना, कोमल श्रादिक सुहावने स्पर्शवा स्पर्ण करना, सुगंधि देसे वाले छन् 
इत्यादिका सू घना, सुरम्य चीजोका श्रवलोकन करना, रागभरे दाब्दोका सुनना ये सब 
विषयोंकी सेवा कहलाती है शौर विषयोंकी सेवा शभ्रधुभोपयोग बाहलाता है। इन्द्रियों 
द्वारा कोई चीज ज्ञात हो गई इतने भागका इन्द्रियभोग नहीं कहा है, किन्तु रागभावसे 
इन विपयोंमें पतित हों, यही दिपयोंकी उपासना है भौर यही अधुभोपयोग है । , 

धिषयप्रदृत्तिके हेतु-भैया ! यह विपय्रवृत्ति बयों हो जाती है उसके 
अंतरंग कारण तो है दर्शंनमोहका उदय, चारिश्रमोहका उदय, झौर ज्ञानावरणा कर्म 
का उदय । इन तीन साधनोंकों पाकर विषय में प्रवृत्ति होती है, भ्राद्क्ति होती है । पर 
विपयोंके होनेका एक यह भी श्रवांछनीय उपाय वन गया कि विपयोंकी प्रवृत्तिके 
साधन हैं इन्द्रिय, भौर इन्द्रियोंके द्वारा ही हमें ज्ञान हो पाता है। ऐसी है छुदमस्थ 
अवस्था । तो इन इन्द्रियोंमे मोह श्रधिक है श्लर इन इन्द्रियोंक मोहके कारण यह 
भावना भी जाग्मत हो जाती है। इन इन्द्रियोंकी पुष्टि रखी और जिन विपयोंको ये 
इन्द्रियां चाहती हैं, सो उन सब विषयोको इसने जुटाकर प्रसन्न रखना चाहा और इन्द्रिय 
ज्ञानकों बढ़ा बढ़ा कर यह जीव झाश्षक्तिमं गिर गया ऐसी विपयोंकी जो सेवा है बह 
भौलिक अशुभोपयोग है । 

कपायप्रवृत्ति श्रशुसोपयोग--इसी प्रवगर कपायप्रवृत्ति श्रशुभोपयोग है, क्रोध 
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मान, माया, लोभ ये चांर कपाय हैं। इनमें त॑ द्रव क्रोध वह है जो धर्मके प्रसंगमें धर्म 
के नाते, धर्मके नामपर भी क्रोध आवे । विपयेच्छा है और व्यवहारकी किन्हीं बारतंसि 
लोभ कपायके बस होकर स्वादपूर्ति नहीं होतो ऐसी अनेक स्थितियों जो क्रोध आता 
'है वह भी तीक् क्रोध है। क्रोव कितने ही साथु पुरुषोंके भी आ्राता है पर उनका ऋरय 
“किसी पुरुषके भला करनेके भावके श्रावधारपर आजाया करता है किसीका यूरा करने 
के लिए या अपनी स्वार्थपूर्त करनेके लिए साधुओंकों क्रोध नहीं आता सो उनके 
क्रांधको संज्वलन क्रोध कहंते हैं याने वह संबमके सावभी रह शाकने, वाला ऋोषध है । 
पर जिनके मूलमें स्वार्थवासता है, विपययृ्तिके अबबा अहंकारका नात्र है। 
दूसरोर्कों घर्मात्मा बतानेका परिणाम है, ऐसे प्रसंगोमें क्रोध आता रहता है वह सब 
फ्रोच अशुभोपयोग है। 
सान कपायकी चुत्ति-मान, घमंड तो स्पष्ट ही चीज है | दूसरोंको सुच्छ 
समझता अपनेको कुछ उच्च समभना सो मान है। भैया ! ऐसी समभके बिना मान 
होना कठिन है। और यही समक स्वदूपका घात करने वाली है, मिथ्यात्वमें ले जाने 
वाली है, स्वरूपकों देखो तो जो जीव हैं वे सव एक समान हैं । कदाचितु हम जो किसी 
इृष्टिमें कुछ पर्यायोमें बड़े हो गये तो इस वड़ेका कुछ रजिस्ट्रेंभन नहीं हुआ है। इसी 
जीवनमें जिन्हें हम छोटा समभते हैं वे ही हमसे वड़े वन जायें । श्रायुका तो ऐसा निर्शंय 
होता है कि उसमें कोई सिफारिस या उद्योग नहीं चलता है। जैसे इस जीवनमें कितनी 
ही वातोंको छुपाकर मान अपना रखाजा सकता है पर मरणके बाद छिपनेका कोई प्रसंग+ 
नहीं । सीवा जैसी गति बंबी, जैसी श्रायु वधी उत्तके अनुसार परिणमन हों जाया 
करता है । भैया, मान भी किस वात्तका है । धनका मान ? घन तो पर झागया 
है, उससे क्या सम्बन्ध है, ग्राज है कल नहीं रहता है । ओर किसका मान है, सभी बातें 
अन्‍य हूँ, नष्ट हो जाने वाली चीजें है । उनसे मेरा कुछ सम्बन्ध नहीं हूँ । अ्रहंकारका 
जो परिणाम है वह अ्रशुभोपयोगका परिशाम है । 
सांयाका दुष्परिशाम--अहो ! इस मायात्रारको तो घल्थमें सामिल कर रखा 
है। क्रोधको शल्य नहीं कहा, मानकों नहीं कहा और लोनमें तो कुछ-कुछ निदान न्ना 
गया पर मायाकों एकदम शल्य कहा । जब तक माया रहती है, कपट रहता है तद 
तक धर्मकी पालना नहां रहती है, माया भी अशुभोपयोग है । लोक व्यवहारमें भी 
देखो मायामें कितनी परेशानो होतो है । मायाचारका भेद कुछ-कुछ मालुम पड़ ही जाता 
है, जब भेद मालूम पड़ जाता है तव उसकी इज्जत नहीं रहती और ऐसी स्थिति आने 
पर उसे और भी अधिक दुःखी होना पड़ता है । 
४ सस्याके दुष्परिशामका एक हृष्ठान्त---एक कथानक है कि एक राजा साहव 
थे । एकवार व्ीचेमें एक मिट्ट्रीमें पड़ा हुआ सेव मिला । तो सेवको उठाया और उस 
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सेव्रको रूमालप्ले मिट्टी पोंछुहरु साफकर खा लिया । खाते समय इधरं-उंघर देखते जोतेः- 
कि कोई देख तो नहीं रहा है, क्योंकि राजाश्रोंका भोजन तो थाल सजा करेकें होता है, 
लोग प्रार्थना फरते हैं,त्तव खाते हैं। यद्यपि. राजाका ही वह वगीचा है मगर सेवका 
उठाना राजाके लिए चोरीमें सामिल हो गया । श्रव राजा दरवारमें पहुंचे, नृत्य करने 
वाली गाना गा रही थी। कई गीत नर्तकीने गाये, पर राजापर कोई असर नहीं 
हुआ । एक 'गीत नतंकीने श्रौर गाया, “कह दूँगी ललनकी वंतियां” । राजाने सोवा कि 
इस नतंकीने क्षायद वर्गीचेमें हमें देख लिया है । नत्तंकीका यह गीत सुनकर एक आभूषण 
* इनाममें दे दिया । १०-४५ बार नतंकीने वही गीत गाया। राजा जो कुछ पहिने था 
सब कुछ उत्तार कर दे दिया । नतंकीने फिर गाया । त्व राजाने कहा कि जा, यही तो 
फहेगी कि राजाने गोवरभरा सेव फाड़ कर खा लिया था । राजाने अपने भ्रापही अपने 
सायाचारी व तुच्छुताकी बात खोलदी । 
सायाचारमें धर्मकी अपान्ता--माया एक विकट एछाल्य है। जैसे कि जापकी 
भाला वाला काँचका दाना होता है ना, उन काँचकी ग्रुरियोंमें कुछमें ठेढ़े छेद होते 
हैं, उन टेढ़े छेद्दोमें सृत नहीं पिरोया जा सकता है उसी प्रकार यदि हृदयमें कुटिलता 
विराजमान है तो वहाँ धरम नहीं रहता है । मायावी पुरुषके -हृदयमें धर्म नहीं प्रवेश कर 
सकता । माया भी अशुभोपयोग है । 
अन्य अनेक श्रशुभोपयोग--रागभरी बातें सुननेमें, निन्‍दा सुननेमें, उपयोग 
” ,जगना, बुरी चिन्ता करना, दुष्ट गोप्टियोंमें उपयोग लगाना, उम्रता करना भ्रादि सब 
अशुभोपयोग है। साधु संतोंकी तो वृत्ति ज्ञान ध्यान त्तपमें इतनी लगी होती है कि 
उनको इतनी भी फुसंत नहीं है फि श्रच्छी तरह बैठकर खाना तो खालें । भक्ति विधि. 
सहित मिल सका तो खड़े-खड़े खा लिया और झट चल दिया ज्ञान ध्यान तपस्यामें 
इतनी वृत्ति रहती है कि उनको इतनी छोटी वातोंके सुननेकी फुरसत ही नहीं रहती 
है। निन्दाकी बात सुनना अथवा रागभावकी वात्त सुनना, यहाँ वहाँ की गप्प सप्पंके 
समाचार सुनना, इसमें ही गति होना यह सब अ्शुभोपयोग है । भौर खोंटे श्रभिप्राय 
रखना, दुष्टोंकी सेवा करना, उग्रताका श्राचरण करना यह सब अशुभोपयोग 
कहलाता है:। 
गृहस्थको दो मुख्य कला--गरहस्थावस्यामें भी यदि कोई पुरुष केवल दो बातों- 
का ही ध्यान उद्ंश्यमें रखे जिसे कहते भी हैं कि “कला वहत्तर पुरुषकी तामें दो 
सरदार, एक जीवकी जीविका दूजा जीव उद्धार” । एकतो भ्रपनी जीविका चलना भौर 
दूसरे श्रपने धर्मका उद्धार होना, घ्मं घारण करना। दो काम ऐसे हैं कि ग्ृहस्थीमें- 
“करने योग्य है." जो यहाँ वहाँकी निन्‍्दाई, बुराई, भ्रादि न सुने तो इसमें क्या .विगड़ता . 
हैं ? धन घटता है या धरम घटता है ! वया उसमें रूचिः करनेक्ना कीशे! प्रयोजन: है, ( ९९.२ 
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भैया उक्त दो बातें इस लोकमें अपनी सद्दायक हैं, कोई अन्य किसी चीजकी 
प्रवृत्ति में न पड़े, वो उसका ज्ञान वहांपर भी बड़े श्रादर्श धमंफो पालता है । इतनी वात 
भ्रगर भ्रा जाये तो जँसे लोग कहते हैं. कि भाई स्वाध्यायक्रे लिए समय ज्यादा कहां 
से लाये अथवा सत्संग ज्ञानयोप्टीके लिए समय कहाँसे लायें । इस सबका समाधान 
स्वयं मिल जायगा । 
नियमिततासे घमपकी घचत--शरे भैया ! समय बहुत है। एक जीविकाका 
साधन जितना है उतना भर काम करके देस लो । उसके भ्रतिरिक्त कितना समय पड़ा 
है बह समय भ्रापका फांलनू है कि नहीं ? जो उस समयकी भी गप्प सप्य तया प्ौर 
और बातोंमें लगाया करते हैं तो उसके कारण उन्हें ऐसा लगता है कि मुझको समय 
ही नहीं है । जिवकी नियत झ्राजीविका है वे २४ घंटेकी श्रपनी दिनचर्या बनाकर 
रखे, यह करना है, फिर यह करना है, इतने समय सविस था धनोपाज॑न करना है, 
या दूकान करना है, ऐसी दिनचर्या बनाकर उसके ग्रनुसार अगर चल तो देखो क्रितना 
समय मिलता है| दिनचर्या बनाते समय कोई ऐसा प्रोग्राम नहीं बनाना कि हमें 
इतना समय गप्पोमें लगाना है, इतना समय व्यर्थंके कामोंमें लगाना हैं। ऐसी दिन 
चर्या कोई नहीं बनाता है। कोई दिनचर्या बनाकर उसके अनुसार चलनेका पंकत्प 
करके देखे तो ऐसी स्थितिमें गप्प सप्पर्में समय ज्यादा नहीं जाता है । 
दिनचरयाँ बनाना व उसके अ्रनुसार चलना--कोई ऐसा उपाय करके देख 
प्कता है भ्रपने घरमें दिनचर्या वनाये ओर उत्तके श्रनुमार चलरूका यत्त करे । कोई 
झावश्यक काम पड़ गया तो कुछ परिवर्तन भी कर सकते हो । सो अपना कार्यक्रम 
बनाकर उसके अनुसार चलो तो देखो समय मिलता है कि नहीं । भाई ! आ्रत्मपीपगार्क 
काममें समय नहीं मिलता श्रौर वेकारके कामोंमें श्रथवा एक जीवनके साधनभूत् प्रंगकी 
चिन्ताके लिए चाहे सारा समय लगादें । 
परमार्य कार्य जीव उद्धार--बस्तुत: देखो; तो जो जीविकामें समय लगा वह 
भी परमार्थतः बेकार है । जब इसकी शक्ति इतनी नहीं जगती कि सकलतन्त्यास करके 
केवल भात्माका ध्यान करे वव ग्रहस्व धर्ममें रहकर यथासंभव आात्मरक्षा की जाती 
है लेकिन फिर भी प्रधानता तो जीव टडारको देना चाहिए गृहस्थजनोंको भी। यह 
उहेश्य श्रगर वन गया ती देखलो श्रापको समय ही समय धर्मके लिए मिल सकता है । 
अपने पोपणके लिए कुछ अव्ययन करो, कुछ स्वाध्याय करो | धर्मगोप्ठी बनाकर धर्म 
चर्चाकी बात रखो। ऐसे भ्रोग्राममें समय अगर बीते तो यह मनुप्य जन्म सफल है । 
खोटीं बातें सुननेमें भ्रगर समय बीता तो न ये लोग रहेंगे और न यह समागम रहेगा । 
सब विखर जावेंगे श्र सब अपने-अपने भावोंके अनुसार अपने-अपने वंधके अनुसार | 
चले जायेंगे । अपन भी चले जायेंगे कहाँ जः्येंगे कुछ पत्ता नहीं है लेकिन वहाँ सब बातें 
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प्रकेलेपर ही वीतेगी | कोई दूसरा सहायक नहीं होगा। ' 

गईं सो गई श्रव॑ रही को राख--भैया ! जो समय गुजर गया उसका खेद क्या 
करें । वह तो गुजर ही गया, मंगर जितने दिन जितने वर्ष जितनी जिल्दगीका अनुमान 
घताया है, प्रागे|।तो इसका पता नहीं कि कव क्या हो जाय फिरभी पअनुमानके भाधार 
-: पर जो क्षण बकाया है उसमें तो श्रपदी उन्नतिका काम कर लिया जाय । वह उद्चति 
यह है कि अपनी ज्ानस्थिति बनाते हुए प्रत्येक वस्तुको अपने झापमें जैसा स्वरूप वह . 
रखता है, जितना पदार्थ है उतना ही उसे देखो तभी इस निज आास्तिकायका वल बढ़ेगा । 
प्रस्तिकायके रूपमें ऐसे पदा्थाके विवरणसे, भस्तिकायके रुपसे सत्त्वोंके सोचनेसे वस्तु , 
के स्वरूपकी स्वतंत्रताका जल्दी भान होता है । । 

स्वरूपचतुष्टय--भैया | पंदार्थोके समभनेकी निगाह चार हैं द्रव्य, क्षेत्र, काल व 
भाव । ये संभीके सभी वस्तुकी स्वतंत्रताका प्रदर्शन करते हैं। तो इन चारोंकी . 
दृष्टिमें पदार्थोको व्खते हैं तो हमें भिन्न-भिन्न पद्धत्तियोंमें पदार्थ नजर शाते हैं । 

जीव पदार्थ --जैंसे द्र्पहष्ठ्सि इस जीवको देखें तो यह जीव पदार्थ कहलाता 
है गुण पर्याय वान प्र्य णने जो द्रव्य गुण पर्यायका पिड है वह द्रव्य है। जैसे पुद्यलमें 
पिंडरूपसे चौकी, चटाई झ्ादि यों स्ण्ष्ट नजर भाते हैं इसी प्रकार अपने ज्ञानमें गुण 
पर्यायका पिड झूपसे थह जीच प्रतीत होता है। तो द्नरन्यहृष्टिसे देखो तो हमें यह जीव, 
जीव पंदार्थके रूपमें मिला । 
“. ' जोब भ्रस्तिकाय--क्षेत्रदष्टिसि देखा त्तो हमें यह जीव जीव श्रस्तिकायके 
हूपमें मिला, वरयोंकि क्षेत्र प्रदेशकी अपेक्षा रखते हैं भौर क्षेत्रदष्टिसे प्रदेशवान पदार्थ 
दिखते हैं और प्रदेशका ही त्ाम फाय है तो ऐसा प्रदेशरूपमें हम देखते हैं । 

जीव द्रव्य--जव कालकी हृष्टिसे द्वव्यको देखा तो हमें यह जीव॑ परिणतिके 
रूपमें मिला । हम पूछें, कहें कि भाई हमें केवल द्रव्य समझा दो, कालकी श्रपेक्षा छोड़ 
दो, परिणतिकी प्रपेक्षा छोड़ दो तो उसे हम क्‍या दूसरोंको समझा सकेंगे कलर क्‍या 
दूसरोंसे हम समझ सकेंगे । तो पदार्थ सुगम समभमें भरा हैं तो पर्यायमुलेन श्रातत हैं 
तो पर्यायें कहें चाहे काल कहें, एक ही वात है जब हमने कालकी हृष्टिसे इस जीवको 
निहारा तो जीव द्रव्य देखा । यहाँ द्वव्यका यह श्रर्थ लिया कि जो पर्याय पाता था, 
पर्याय पावेगा उसकी द्रव्य कहते हैं । तो काल हृष्टिसे यों जीव द्वव्य समझें भाया । 
ह जीच त्तत््त--भैया ! श्रव भावहष्टिसि देखो भी वह गुर । भाव है स्वभाव । 

जब भेदभाषकी हृष्टि है तब गुण समभमें झाता । जब श्रभेदभावकी दृष्टिसे देखा तब 

स्वभाव समझ्षमें श्राया । जब भावदष्टिसे निहारते हैं इसे जीवको तो यह जीव तत्त्व है 
ऐसी प्रतीति होती है। भ्रात्मानुभवके लिए यह भावदृष्टि बड़ी ही समर्थ है। जब हम . 
अपने आ्रापको मैं ज्ञानंमात्र हूँ, मैं जाननस्वरूप प्रतिभासस्वरूप ज्ञानस्वरूप हूँ, अन्य, 
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इसमें कोई कल्मपता नहीं है , सहज रवभाव जैसे मेरा है, जैव स्वभावर्म इसवा 
सिमरणि है उस स्वभादकी हृष्टिसि जब हम देखते हैं सव उसका उपयोग शानमात्र ही 
पाते हैं। तब हमें ज्ञानानुभव होता है ज्ञानानुभवसे श्रात्मानुभव मिलता है | झ्ाना- 
नुभवके बिना झात्मानुभव नहीं मिलता है । 


भावहप्टि भ्रात्मानुभुतिकी साधिका--यद्यपि आत्मा शानदप भी है, दर्शनरूप 
भी है, चारित्रूप भी है, नानागुणहूप भी हैं किन्तु झष.नकेअ्तिर्क्ति अन्य धर्मका कुछ 
भ्र्थाव्‌ अन्य गुणके स्वरूपका ध्यान करते हुएमें झ्रात्मानुभव नहीं होता। झात्माका 
परिचय तो हो जाता है , किन्हु एक आनस्वरुपकी श्नुभूतिस यह श्रात्मानुभव होता 
है । इसी कारण ज्ञानानुभूतिको ही झ्रात्मादुनूति कहा है समबसारमें । इसका कारण 
यह है कि अनुभव करनेवाला है ज्ञान, अन्य गुग अनुमभवन नहीं करते। घद्धा युग 
का काम अनुरुव करना नहीं, चारित्र आदिका काम अनुभव करना नहीं । ऐसा ज्ञान 
गुण जब निज ज्ञानभावका ही अनुभव करता है तव ज्ञानके क्वरूपका अनुभव करने 
वाला भी वही रहा और अ्रनुभवर्म श्राने वाली बात भी वही रही । यही स्वानुमृति है । 

ज्ञाता ज्ञान ज्ञेयफी श्रभिशन्नता-सआ्रात्मानुभूतेकी स्वितिम माता और बेय 
इनमें श्रन्तर नहीं रहता ! जहाँ ज्ञाता श्रीर ज्ञयर्में अन्तर नहीं रहता वहीं आत्मा- 
नुभव है। ज्ञेयातिरिक्त अन्य चीज हो तो ज्ञान भ्रौर शज्ञयमें प्रन्तर पड़ गया । वहाँ 
यह स्थिति नहीं श्रा सकती कि वही ज्ञान हुआ और वही जभेय हृश्ना । आत्मानुभवकी 
स्थितिमें जो ज्ञाता है वही भय है, वहो जान है। तीनों अ्रभ्िश्न जहां हो नाते हैं, - 
उसको कहते हैं श्रात्मानुमव ! 

झात्मानुनृतिका उपाय ज्ञानमावना--एक यह उपायकी बात हो सकद्धी है 
अपनेकी ज्ञानमात्र अनुभव करनेमें | क्या ? कि “ज्ञानमात्र हैँ, ज्ञानमात्र हूँ,” विचारो 
अगर एक अपनी घरेलू यह वात मान दी जाय कि मैं ज्ञानमात्र हूँ मे ज्ञानमात्र हूँ, 
तो यह भावना अनुभवमें लगा सकने वाली है। इसे माला लेकर न जपो। बिन्तु' 
कहीं भी हों, टरूकानपर हों, कहीं चलते फिरते हों, किसी प्रसंगमें हों, में ज्ञान मात्र हैं, 
जानन मात्र हूँ, यह चिन्तन करने लगो । भैया ! यह ज्ञान पकड़ा नहीं जा सकता है, 
छेदा नहीं जा सकता, भेदा नहीं जा सकता, बताया नहीं जा सकता । किन्तु अन्तरमें 
विश्वाम करके देख तो लो भीतरमें, दया मालूम होता है, देखो दिखता है या नहीं । 

विभावपर श्राइ्चयं--यह तो आकाणकी तरह अमृत पदाथ है, वह कैसे ६िखेया, 
उससे हम कंसे व्यवहार करेंगे। वह व्यवहारमें आने वाली चीज नहीं है, खुदकी परिणतिसते 
खुद ही में विकल्प तरंग आ गई है इसलिए ये व्यवहारजीव वन गये हैं । नहीं तो जैसे 
आकाश द्रव्य, धर्म द्रव्य, अ्रधमे द्रव्य, और काल द्रव्य, ये व्यवहारमें आ सकने वाले 
पदार्थ नहीं है इसी प्रकार यह जीव द्रव्य भी व्यवहारमें आ रुकने वाला पदार्थ नहीं 
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' हैं पर अपने झ्राप अपनी तरंग विकल्प बनाकर स्वयं व्यवहारजीव वनगया है। 
श्रव भी इसका अन्य कुछ नहीं | अपनी ही वीजकों अपने ही अन्दर देखो तो सही' 
क्या कैसा ऊधम मच रहा है; विकल्प तो उठरहा है। कैतते उठरहा है? भरे, उसके 
हाथ पैर भी हैँ-क्या ? कैसे उठ गये |-ये विकल्प कैसे उठते ' हैं ? यह परेशानों कैसे 
आायी ? इतना हो रहा है, मगर चीज वहाँ कुछ नहों मिलरही है । 

भाषात्मक वर्तना--वहाँ तो भावात्मक कर्म हो रहा है और लेन देनकी बातें 
वहाँ कुछ नहीं है । वाह्म चीजें भ्रपना- कुछ नहीं विगाड़ रही हैं । केवल एक तरंग 
उठ गयी है, उस तरंगके वजहसे परेशानी है कि यह जीव अपने झापको ज्ञानमात्र " 
अनुभव करनेमें भ्रसमर्थ हो गया है । घर है, कुट्रम्व है, दुकान है, परिचय है, इज्जत 
है सव कुछ है इन सबको एक साथ.पूर्णा रूपोंमें सवंथा भ्रूल जानेकी श्रावश्यकता है | तब 
तफ हम इन सबको कंसे छोड़ सकते हैं, कैसे भुला सकते हैं जब तक हम श्रात्मानुभवके 
भीतर नहीं हो सकते हैं। यह तरंग, यह परेशानी इतनी है कि क्षणभरकों भी वह. 
वेभव 'भूलता नहीं है। 

सर्व विस्मरण झ्ावश्यक--जब केवल अ्रपनेको ज्ञानमात्र भश्रनुभवमें लाना है 
तब उपाय यही है कि ऐसा ज्ञान उत्पन्न करो, ऐसे हृप्ठि बनाओ कि जिसमें यह सामर्थ्य 
बने कि इन सब परभावोंकों परतत्त्वोंको, पर चीजोंको किसी भी क्षण एकदम' भूल सकें, 
ऐसी सामर्थ्य लाने वाला शानवल जबतक नहीं जगता तबतक शआ्रात्मानुभव कैसे हो 
सकता है। लेकिन हम श्राप सवको श्रगर सहाय है तो केवल एक. आत्मश्रद्धान 
श्रात्मज्ञान और भात्मानुसरणमें परिणत अपने आपकी आत्मा ही इस लोकमें.सहाय 
है , दूसरा सहाय हो ही नहीं सकता है । वस्तुके स्वरुपमें यह बात है हो नहीं है 
कि कोई किसी दूसरेकों सहाय बना सके सो भैया ! श्रनेक यत्न करके भी ऐसे अपने 
श्रापके ज्ञानमें, श्रद्धानमें श्रचरणुमें वृत्ति वनावो। 

संकट श्रौर विनाद्षोपय---संसारके जितने भी संकट हैं वे-सब संकट अपने 
विभावपरिणमनमाच हैं । उन विभाव परिणमनोंका श्रंतरंग हेतु अपनी उस प्रकार 
की योग्यता है श्रौर निषित्त रूप हेतु कर्मोका विपाक है। वे कर्म परद्रव्य हैं, पुद्गल 
हैं । उन पर द्रव्योंका संयोग कसे हुआ ? उत्तर-इसका कारण है उपयोग विशेष | फिद - 
अपने हितके लिए क्या करना चाहिये कि पर द्रव्योंके संगीगरूप कारणुका विनाश 
करना चाहिये | हां, यह भी उत्तर हो सकता है पर प्रत्येक द्वव्यक्रा संयोग उनही 
प्रत्येक द्रव्योंके आश्रित है । उसमें मेरा कभी उपाय उद्यम हो सकता है क्या ? पर द्वव्यों ' 
का 'सयोग- टूटेगा तो वह उस परद्रव्यके ही 'परिणमनसे टूटेगा, किन्तु जिस विधिमें 
पर द्रव्यका संयोग हूट सझे यह विधि करना चाहिये । श्रर्थात्‌ पर. द्रव्यके संयोगके 
कारणभूत जो उपयोगविशेष हैं, सोपराग है, विभाव हैं। उनके विनाशका प्रयास 
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करना चाहिए । इस ही अमभ्यासकी वात इस बाधामे कही जा रही है । 
असुहोवश्नोगरहिदों सुहोवजुत्तो शा श्रण्णदवियम्हि। 
होज्ज॑ मज्ञत्थो5हूं शाणप्पगममप्पगं झाए।॥ १५६ ॥ 

अशु्ोपयोगसे रहित होकर श्रौर अन्य बब्योंमें श्रीर घुभमें उपयुक्त न होकर 
श्रन्य द्रव्योंमें में मध्यस्थ होऊं , ज्ञानात्मक अपने ग्ात्माका ध्यान करूँ । 

हितकर चार स्थवल---भैवा ! ण्हॉयग्रात्मोन्नतिके उपायमें थे चार बातें कही 
गयी हैं) प्रथम तो अद्युभोपयोगसे रहित होना, द्वितीय वात थुभमें भी उपयुक्त ने 
होना, तीसरी त्रात मध्यस्थ होना श्रोर चौथी बात श्रपने झानात्मक आ्रात्माका ब्यान 
करना । ये चारों तत्त्व पर्मार्थ हितके साधक हैं । 

हितमय प्रथम व द्वितीय स्थल--प्रथम बात है अशुभोपयोग ने रहे, इसका 
उपाय है शुभोपयोग बने, क्योंकि श्रशुभोपयोगक्रे व्ययके थादकी पर्याय शुभोपयोग ही 
होती है। अधुभोपयोगके अनन्तर शुद्धोपयोग नहीं होगा निम्चयसे अपनी पूर्वपर्यायके 
व्ययके कारण उत्तर पर्यावका उत्पाद है। तो झगशुभोपयोग नहीं रहने देना हो तो 
उत्तका उपाय है घुभोपयोग हो । सो प्रथम तो यह करो कि झशुभीषयोग नहीं हो । 
जिनेन्द्रदेवकी श्रद्धा, देवभक्ति, देवपूजन करो । देखो ना; हम कुछ पामरोपर श्री 
जिनेन्द्रदेवका कितना महोपकार है, जो कुछ ब्रागम और उपदेश्ष पाते हैं उसका मूल 
कारण तो जिनेम्द्र दैव ही है । उनकी दिव्यध्वनिकी परम्परा भ्रौर घड़ें-बड़े भ्राचार्यों 
की मौखिक व लिखित परम्पराश्रोंसे जो बड़े-बड़े उपदेष, शास्त्र प्राप्त हैं, यह सर्व 
देवोंका उपकार है यदि आज ये वस्तुस्वरूपका दिग्दर्शन करानेवाले साथन न द्वीते तो 
हम भ्रःप शान्तिका भाग कहसे पाते । 

हितमय तृतीय स्यल--देखो भैया ! शोकमें स्व क्षुछ है, प्रत्येक वस्तु श्रपने 
श्रपने स्वरूपमें सत्‌ हैं और परिणम्ते हैं, रिथत हैं, साथ हो साथ ?ह भी बात सत्य 
है कि जितना विभाव परिणमन होता है उनमें निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध भी व्यवस्थित है 
पर इन दोनोंमें से किस ओर देखनेकी रुचि वनों रहती है, गह वात निर्णंयसे स्पप्ट 
कर नो यद्यपि ये दोनों बातें हैं, पर वस्तुस्वातंत्यपर टूट कर दौड़ कर निगाह नहीं 
पहुँचे और वजाय इसके सांसारिक निमित्तोंमें, विभाव कार्योकी व्यवस्थामें, विशेष 
विवरणमें और लोगोंकी श्मालोचनामें प्रीति रुचि पहुँचे तो श्रपने श्राप यह निशुंय 
करलो कि हमने अपने हितके लिए कौन सी हृप्टि सही बनायी है। जँसे पृष्य भर 
पाप दोनों ही चीजें हैं पर भलाई तो इसमें है कि पार्पोकी और ने भुके और पृण्पकी - 
श्रोर चलें। जैसे यह लोकनिर्णय है इसी प्रकार वस्तुस्वातन्ध्य भर निमित्तनमित्तिक 
भाव, ये दोनों वातें सही हैं। श्रपती-अपनी ह्टिके स्थानपर ये दोनों ही बातें सत्य 
हैँ । परन्तु कुछ रुचि, हप्टि अधिकतर किस ओर जाती है और जाना चाहिए ? इसका 
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झपने भीतरमें द्िणंय तो करलो ! 

झशरणाता शौर श्रकिचतता--इस संसारमें हम श्राप जीवोंका कोई दूसरा 
दरण नहीं है । भले हो पुण्यका उदय है कुछ चाँदनी सी दिखती है, वैभव कुछ इकठठा 
है। ओर, वैभव भी कया इकठ्टा है ? जो जिस वातावरणमें है वह उस वातावरण में 
अपनेको कुछ श्रेष्ठ पाता है तो समभते हैं कि मैं बहुत धनी हूँ, बहुत गुणी है, पर 
एक विस्तारहृप्टिसे देखो तो जो भी धन पाया है वह क्‍या मिला है ? कुछ भी तो 
नहों मिला । जो भी विद्या श्रजित की है वह कितनी है? कुछ भी नहीं है । जो भी 
कृठुम्व श्रादिक समागम, सुल पाया है वह कुछ भी तो नहीं है । इससे भी कई गुणा 
धन वैभव मिले तो भी क्या है ? जब जीवके उदय पापोंका झ्राता है तब सब कुछ घट- 
नाएं, विशेषताएं, संकट सामने बिना सूचना दिये ही श्रा जाते हैं। और पृण्यका 
उदय आता है तो जो लोक व्यवहारमें रुचिकर है ऐसी सम्पदा वैभव, इज्जत, यद्ष 
ये चीजें सामने आ जाती हैं मगर शांति इन दोनोंसे सम्बन्ध नहीं रखती । 

श्रपनी सावधानी --भंया ! शान्ति औद आननन्‍्दका सम्बन्ध तो श्रात्मसावधानी 
से है। ज्ञानके सही उपयोगसे है | यहाँ तो यह हाल होरहा है कि जैसे मिर्चके शौक 
वाले लोग तोखी तीखी लोंग मिचं आदि खाते जाते व सी सी करते जाते, भाँखोंसे 
आँसू भी निकलते जाते फिर भी कहते हैं कि थोड़ी मिर्च ओर लावो | ये सव कुछ 
बातें भोगी जा रही हैं, परित्रारके कारण रोज-रोज कुछ न कुछ संकट भेले जाते हैं 
घनोपाज॑नके सम्बन्ध कोई न कोई चिताएँ भी रोज रोज घेरे रहती हैं और शपने 
मिन्रजन या कुटुम्बके लोग या परिग्ृहीत ग्रहिणी भी कठ्ु बचन वोल देती है, 
पुत्नाव्क भाज्ञाके विरुद्ध हो जाते हैं, मिन्ननन मित्रता दिखाकर कुछ जूटनेकी कोशिश 
में रहते हैं । अनेक संकट है, उन संकटोंसे घवड़ाये भी जा रहे हैं फिर भी अंतमें यही 
घ्यनि निकलती है कि श्रभी भौर वैभव श्राये, श्रभी श्रोर इज्जत बनें । दुःखी भी 
होते जाते जिसके कारण, श्रौर पसंद भी उन्हींको करते जाते । 


पुण्योदयर्मं साग्धानी विशेष श्राचइ्यक--पुण्यके उदयमें प्रायः भोग।सक्ति 
होती है। ऐसे ज्ञानी, विरक्त संत बिरले ही होते हैं जिनके पुण्योदय भी ज्ञेय तत्त्व 
बनता है, पृण्योदयमें न बहकर आत्मामें सावधानी वनी रहती है तो यह भी स्थिति 
उनकी ज्ञानकलाके कारण है, कभी घर वैभवके कारण उनकी यह स्थिति नहीं है । 
सर्वप्रथम अपनेको अ्रशुभोपयोगसे रहित होनेका यत्न करना चाहिये | श्रपने जीवनमें भी 
देखा होगा । कभी अन्यायसे किसीका घन हड़प लें, छिपालें, कोई कुठ्ुम्बका हिस्सा 
या श्रन्य कोई चीज ग्रुपर्ञप हो हड़प लें। तो फल वया होता है ? जो कुछ होनेको होता 
है सो हो जाता है, इसे प्रायः सब जानते हैं । 

कुकार्यका फल--खोटे कार्यके फलमें चाहे देर हो, पर अंधेर नहीं; एक कथानक 
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है कि फोई एक पुरुष था जिसके कोई भी संतान न थी। उसे कुछ लोगंने सुलझा दिया 
कि तुम किसीके संतानकी वलि करदों तो संतान तुम्हारे हो जायेगी । तो भैया! संसार 
में देखो कितने ही पापी पुरुषोंके संतान और वैभव भरा हुमा है। तो क्या वे पापके 
कारगा होते हैं ? यह तो पूव्वक्षत उदयकी चीज है । उसने ऐसा ही क्रिया श्र पृर्वकृत 
उदयकी वात है कि उसके संतान भी हुए, वैभव भी बढ़ा श्रौर एक बड़ा घनिक भी 
हो गया । कुछ वर्षों्में ऐसी बात हो गई, होना था सो हो गया. कहीं पापके कारण 
नहीं हुआ । वह तो पूर्वकृत उदयकी वात थी, उसे उससे भी अधिक होना था किन्तु 
पापके कारण उसमें कमी श्रा गई । खेर कुछ दिन वाद उन्हीं परापोंका उदय धाता है 
तो घन भी खतम हो गया, संतान खतम हो गये, स्थ्री भी गुजर गयी, केवल एक वही 
रह गया उसके दिलपर बहुत वड़ा सदमा भुजरा, वर्योकि उसने पाप किया था । उसे 
सव वारतें याद थाने लगीं तो उसका दिमाग फिर गया, डोलने लगा, बह कहता हुआ 
कि देर है अ्ंत्रेर नहीं । उत्तका मतलब्र यह था कि हमने पावर किया तो पापके फर्तमें 
ऐसी स्थिति हुईं। उसके फलओऊे मिलनेमें तो देर हुई मगर पअंत्रेर नहीं रहा कि उसे फल 
प्राप्त त हुआ हो । वह यही शब्द बार बार बोलता हुआ सूवेदारफे सामने झा गया। 
वह पागल जैसा बना फिर रहा था । सूवेदार ने सोचा कि वात क्या है। यह एक ही 
वात कहता है, यदि पागल होता तो भिन्न-भिन्न वातें करता । उस यूबेदारने उसे बुलाया 
झौर आरामसे श्रपने घरमें रदखा, फिर किसी दिन भ्रवसर देखकर सूबेदारने पूछा 
तो उसने सारी कहानी सुनादी कि मैंने म्रमसे स्वार्थवश किसीके संतानकी हत्याका 
पाप किया था उसका मुझे यह फल मिला ! सो देर है अरंबेर नहीं । 


अशुभ उपयोग सर्वेया निषधष्य--हम ऊपरी दिखावटसे वोलचाल क्रियाकलापसे 
चाहे कसी ही प्रवृत्ति करें किन्तु भ्रंतरंगमें श्राद्यय यदि मायारूप है तो उसका फल 
स्वयं ही तो भोगेगा । कोइ दूसरा तो नहीं भोगेगा। कोई किसी का सहयोगी नहीं 
हो सकता, ऐसा जानकर अपना कदम फूक़ फर रखो अर्थात्‌ अपने आपबी सावधानी 
वनाझो । किसके लिए श्रन्याय करते । जगतमें जितने भी जीव हैं वे सब अपना-प्पना 
उदय लिये हुए हैं उनके उदयसे उनका काम चलता है हमारे उदयसे हमारा काम 
चलता है। दुसरोंके श्राप निमित्त हो गये तो उसका उदय प्रवल है । उनके पूछने दाले 
श्राप हो जाते हैं, तो सब जीवोंका स्वयं सर्त्व हैं, वे हैं, इस अवस्थामें हैं, उनके साथ 
भी कर्म उपाधि है उनका काम उनके कारणसे चलता है । कोई किसीका सहाय नहीं 
हैं, ऐसा निर्ंय करके यह श्रशुभोपयोग दूर करना चाहिए । 

उपयोग विज्ेषका हेतु पर द्रब्यका संयोग--यह शुभोपयोग झौर भ्रशुभोपयोग दोनों 
ही पर द्रव्योंके संयोगके कारणरूपसे बताये गये हैं । अ्रथवा उपयोगविश्वेषके वनानेमें 
इन पुष्य पाप कर्मोका संयोग कारण है। वह उपयोग विशेष पुदुगल कर्मके विपाकके 
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झनुसार ही चल रहा है। कसा है वह पुद्गल कमंविपाक, जिसके अनुसार यह उपंयोग 
“विशेष चलरहा है । वह कोई मंदोदय दशाको लिये हुए है, कोई तीन्नोदय दशाको लिए हुये 
है ऐसे पुण्यपापरूप परद्रव्योंके संयोगलप कारणसे यह उपयोगविश्वेप प्रवर्त रहा है, 
' भ्रन्‍्य प्रकारसे नहीं प्रवत॑ रहा है यह तो विदित ही हो गया | श्रव यह बताशो कि क्‍या 
ऐसा अ्रशुभोपयोग बनानेमें ही लाभ है ? नहीं है ? तो जिसके कारण हमारेमें सकटों 
की स्थिति आये उनसे प्रीति करना क्या उचित है ? बहीं । सो मैं उन समस्तपर द्रब्योंमें 
मध्यस्थ होता हूँ । पूजन करनेवाले सज्जन जब पूजा करनेकी इतनी अधिक विशिष्ट 
'त॑यारी कर लेते हैं तव पूजन प्रारम्भ करते हैं। उस तैयारीका दिग्दर्शन पूजाकी प्रस्ता- 
वनामें है। जब स्वस्ति अभिवादन करते हैं, अन्तमें एक पद्च पढ़ते हैं, भरहंन ! 
पुराण ! पुरुषोत्तम ! पावनानि, वस्तूनि नुनमखिलान्ययमेक एवं । अ्रस्मिन्‌ ज्वल- 
'हिमलकेवलवोधवहनौ, पुण्यं समग्रमहमेकमना जुहोमि । 


पुजककी एकत्वहष्टि--है भ्ररहंत, है पुराण, हे पुरुषोत्तम, ये नाना पवित्र 

चीजें यहाँ हैं, क्या-क्या हैं ? पवित्र मंदिर, पःवत्र जिनविम्ब, नहा धोकर आया हुआ 
यह मैं, शुद्ध घोती कपड़ा श्रौर यह सजा सजाया द्रष्यसे भरा हुआ थाल, कितनी- 
कितनी पवित्र चीजें वस्तुयें ये सब है, पर नाथ ! मुझे तो सब कुछ एक ही नजर आराता 
है। भैया ! पूजक प्रस्तावनामें कह रहा है यह । सच है जिसकी जहाँ धुन लगी है 
उसे केवल वही एक नजर श्राता है, जैसे विवाह शादी वरातोंके बीचमें केवल एक ही 
वात नजर शभ्राती हैं भांवर पड़ जाना । श्रौर बातें कितनी ही है, यह पंगत किया, यह 
पार्टी बनाया, वाजे बजते, लाउडस्पीकर वजता; लेन देन होरहा, भ्रादर सरकार हो 
रहा; वहांपर कितनी ही बातें होती हैं। क्‍यों जी, ये सब वातें चोगुनी श्गारसे 
कर दी जायें, केवल एक भांवर भर न करे, भर एक लाउडस्पीकरकी जगहपर चार 
करलें, जो मिठाई बने उसकी चौगुनी वनवालें, जो वाजे बजते उनको चौगुना कर 
दिया जाय और केवल एक चीज न को जाय, केवल भांवर, भर सब चीजें चौगुनी 
बढ़ादी जावें तो क्या ठीक जचता है ? 'अरे वहाँ तो वही एक. यही लक्ष्य है, एक ही 
ध्येय है ।भाँवरके ध्येय विना ऐसा व्यय व श्रम करे कोई तो पागल घनी ही कर सकेगा । 
पुजकका, ध्येय शानज्योतिसिवा--इसी तरह भैया ! उस पुजारीके पास सब 

कुछ है । फिरभी उसकी दृष्टिमें एक ही वात है । वह क्‍या कि वही' ज्ञान ज्योति, जिसकी 
धुनमें वह है, जिसमें वह रमना चाहता है जिसके स्मरणके लिए, जिसकी उपासना 

के लिए वह पुजारी आया उसकी केवल एक ध्वनि है, लगन तेज लगी है सो वह वहां 

क्या करता है, इस जाज्वल्यमान केवल ज्ञानरूप अग्निमें, इस 'ज्ञानज्योतिमें, (यहाँ 

प्रयोजनार्थक सप्तमी विभक्ति हो सकती है) इस 'जाज्वल्यमान केवल ज्ञान रूप अग्निमें 

में एक मन होकर पूर्ण निर्णंयके, साथ निशंक होकर इस समस्त पुण्यको स्वाहा करता 
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हूँ । कौन सी पुण्य चीजें, जिसे वह पुजारी थालीमें रखे हैं, क्या इतनी हो उदारता है ? 

पुजककी उदारता--इतनेको ही समर्पण नहीं, किन्तु समस्त वैमवोंकी भी मैं 
ज्ञान ज्योतिकी भ्रनुभूतिमें न्‍्योछावर किये देता हूँ । इतना प्रभुसंगका संदाद सुनकर 
प्रभुकी ओरसे मानो कोई वकील वोल उठे कि वाह रे भाई दस बारह आनेकी चीजके 
त्यायकी वात कहकर बड़ी शान मार रहे हो | तव वह पुजारी अपना भाव 
और स्पष्ट करता है कि प्रभो ! मैं प्राप्त सव॑ वैभव समर्पण, स्वाहा करता हूँ। यह वैभव 
यह अनर्थ, सम्पदा, किसको हम समपंख करें, किसके श्रागे छोड़ें ? तो भाई श्रीर जगह 
यदि हम छोड़ते हैं तो उसे श्राफतमें डाल देते हैं इसलिए भगवानके आगे छोड़ो तो 
भगवानको झ्राफत भी न आयगी। चाहे करोड़ोंका घन झरप भगवानके आगे छोड़दें 
फिर भी उसे आफत नहीं आण्णगी और जगह इस सम्पदाकों कहीं डालें, और जगह 
डालनेसे उसके ऊपर आझ्राफत झा जायगी । जैसे किसी घरमें विच्छू निकले तो उसे कहाँ 
डालें । किसी पड़ोसीके घरमें डाल दें तो उसके ऊपर आ्ाफत ञ्रा जायगी । तो श्रच्छे 
मिले भगवान, उन्हीं के झ्गे जाकर यह सारी सम्पदा छोड़ दो | उस भगवानके आगे 
वह सम्पदा डाल देनेसे उसका भी कुछ नहीं विगड़ता है और डालने वाला भी छुट्टी 
पा जाता है। विश्वके समस्त पदार्थ उस भगवानके ज्ञानमें हैं फिर भी वे समस्त पदार्य 
अनन्तकाल तक उस भगवानमें क्षोम नहीं कर सकते हैं, याने क्षोभके आश्रयभूत नहीं 
वन सकते, समभलो, वह प्रभु इतना अधिक समर्थ है, पूर्ण समर्थ है 


पृजकका विशेष अ्रन्तविवेक--पूजक आवेदन करता है कि मैं वया करता हूँ? 
इस जाज्वल्यमान ज्योत्तिके सामने सारे वैभवको स्वाहा करता हूँ । इतना ही नहीं 
वेभवके सम्बन्धमें उठनेवाले जो विकल्प हैं उनको मैं स्वाहा करता हूँ। और इतना 
ही नहीं, यह वैभव जिसके विपाकका निमित्त पाकर मिलता है ऐसे पुण्यवंघकों भी 
मैं स्वाहा करता हूँ, भौर ये पुष्प कर्म जिन शुभोपयोगोंके कारण होते हैं उन शुभोपयोगों 
को भी मैं स्वाहा करता हूँ । वह भक्त उस निविकार, शुद्ध, स्वच्छ, ज्ञानज्योतिकी 
शरखमें जाना चाहता है। जब पूजक इतनी बड़ी तैयारों कर चुकता तव फिर इस 
भरतावनामें वह आगे पूजन करना प्रारम्भ करता है | पूजा करना भी केवल मुखसे 
वोलनेका नाम नहीं है किन्तु जो पूजाका श्रथं घ्वनित होता हैं उस अर्थका उपयोग 
वने , वैसा भाव बने ऐसा उपयोग करनेका नाम पूजन है 

आत्महितके लिये प्रयम कदम शुभोपयोग-- देव भक्ति, गुरु उपासना, सत्संग 
परोपकार आदिक जो शुभोपयोग हैं, येशुभोपयोग ही अशुभोपयोगके चिनाशके कारण 
हैं। सो पहिला यत्व॒ तो है शुभोपयोग बनाना और अद्युभोपयोगंस रहित होना | यह 
काम एक है, किन्तु उत्पाद व्ययकी भश्रपेक्षा दो समभना । ऐसी बात जब सुगमतया वन 
जाती है तव उसका दूसरा कदम होता है शुभोपयोगके विकारसे भी हटकर निविकार 
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शुद्ध, सहण ज्ञानज्योतिमें पहुँचनेके इस उच्यममें उसकी दृष्टि एक शुद्ध सहज स्वरुपमें 
विराजना + वहाँके स्वरूपके भ्रानन्दका अनुभव करनेमें उसकी लगन लगती है, ऐसी 
स्थितिमें शुभोपयोग भी चलता है, पुण्यबंध भी चलता है, पर उसका लक्ष्य ती केवल 
' एक रह गया है । वह क्‍या कि सत्र एक ही शुद्ध स्वरूप देखना । इसी प्रसंग है वह 
ज्ञानी । कमंविपाकसे वह चाहे किन्‍हीं भोगोंके प्रसंगमें है, चाहे किरहीं उपकारोंके 
प्रसंगमें है सवंत्र उसकी एक प्रतीति है और उसकी एक धुनि है । शुद्धेक उपयोगसे 
हटकर नाना वृत्तियाँ जो करनी पड़ती हैं, वे सव कर्म॑ विपाकवस करनी पड़ती हैं, 
जैसे कि कैदसानेमें कैदीको चवकी पीसना पड़ती है फिर भी वह चाहता नहों है। सो 
भाई ! भ्रपनी शरण अपने श्रापकी श्रात्मा है सो अपनेमें निर्मेलता बढ़े, शुभोपयोग हो, 
यह सबसे पहिला यत्न होना चाहिए । 
प्रशुद्धोग्पोगका फल व हेतु परद्रव्यसंयोग--यह जो अशुद्धोपयोग है वह पर 
द्रव्योंके संयोगका फल है और परद्वव्योंके संयोगका कारण है शर्थाव्‌ कमं बंधका कारण 
है और कर्म दयसे होता है । विकारोंको परभाव इसलिए कहा जाता है कि यह विकार 
स्वयं अपने आप स्वभावसे नहीं उत्पन्न होता अ्र्थात्‌ द्वव्यत्व गुगके कारण विकार 
नहीं होता। द्र॒व्यत्व भुणके कारण परिणमनसामान्य हुआ करता है, उर.की तो क्रिया 
यह है कि पन्णिमन होता रहे, भ्रवस्था बनती रहे पर उसमें जो विकार भ्रवस्था 
होती है वह किसी परद्रव्यका निमित्त पाकर होती है। तो परभावका भ्रर्थ है परका 
निमित्त पाकर उत्पन्न होनेवाला अ्रपनेमें भाव | परभावोंका यह श्रर्थ नहीं कि परका 
भाव है, कर्मोकी पर्याय है, यह भी तात्पयें नहीं है । 
विभावकी श्रौपाधिकता-- यह विभाव कर्मोके उदयसे होता है और कम बंधका 
कारण भूत है । सो जो मंद उदयकी दश्षामें विभ्ांत हो भर तीन्र उदयकी दक्षामें विश्वांत 
हो, ऐसे क्मदियके श्रनुसार यह उपयोगविशेष होता है अ्रन्य प्रकारसे नहीं, तथ फिर 
यह अशुद्धोपवोग मेरा स्वरूप नहीं रहा। मेरे स्वभावकी वात नहीं रही, मात्र 
साधारण गरुणोंके कारणसे होनेवाली बात नहीं हुई, इस कारण इन सब पर चीजोंमें 
मैं मध्यस्थ होता हूँ। ऐसी मध्यस्थता जब मुभमें होती है, होगी तो परद्रव्योंकी भ्रनुवृत्ति 
की श्राधीनता'न रहेगी । जब हम मध्यस्यतासे चूकते हैँ भ्ौर अहंभाव व ममभावमें 
लगते हैं तव हम वंधनमें रहते हैं, पकड़े जाते हूँ, पीड़ित होते हैं । 
परकी श्रात्मीयता फल पीड़ा--भँया ! मैं में तू तू करनेके बारेमें एक कथानक 
है, कि कोई एक नटखटी लड़का थासो वह रसगुल्ले लिए जा रहा था तो उसने 
रसगुल्ले नदी पर धोवीके बच्चेकों खिला दिया। धोवीका बच्चा रोने लगा, रस- 
भुल्ले खानेके लिये मचलने लगा । धोवीने पूछा, भाई वया-खिलाया तो बोला रसगुल्ले । 
रसगुल्ले क्‍या होते हैं ? “एक वड़ा ऊंचा फल । “कहां होते ह ? “बड़े-बड़े वृक्षवाले 
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वगीचोंमें । धोवीने कहा कि हम इस वच्चेको रसगुल्ले खिला लावें जवतक तुम 
हमारे ये कपड़े वगैरह रखाते रहना । वह नटखटी तो यह चाहता ही था। घोबीने 
- पूछा तुम्हारा नाम क्‍्या-है ? वोला मेरा नाम है कल परसों। घोवी तो चला गया 
लड़केको साथ लेकर वागमें | यहाँ यह लड़का बढ़िया कपड़े पहिनकरः सफा चम्पत हो 
गया । धोवीने वापिस आकर देखा कि यहाँका नया सामान व वर्तन सब गायव है । 
तब हाय मेरे कपड़े छुरा लेगया, हाय कल परसों मेरे कपड़े ले गया, यों चिल्ला कर 
रोने लगा । तव आये हुये लोग बोले कि कल परसों कपड़ा लेगयातो अब क्यों रोता है। 


अब यह वना ठना नटखटी जारहा था। सामनेसे एक घोड़ावाला ब्रारहा 
था, उसके प्यास लगी थी, यह धोड़ावाला बोला कि मेरे घोड़ेको थाम लो, हम पानी 
पी लें। तुम्हारे पास लोटा है वह हमें दे दो । तुम्हारा नाम वया है। उसे “कर्ज देनेमें” 
यह नाम बताया नटख्टी ने । अझव घोड़ावाला तो पानी पीने लगा और यह नटखटी घोड़े 
पर सवार होकर घोड़ा उड़ा ले गया । श्रव वह रोता है कि हाय कर्ज देनेमें घोड़ा ले 
“गया । लोग समभाते, श्ररे भाई क्‍यों रोता है ? कर्ज देनेमें ही तो घोड़ा ले गया है ॥ 
झव यह नटखटी जाते-जाते एक दहरके पास रुई घुननेवालेके मकानमें ठहरनेके लिये 
घुनेनीसे कहा माँ रातभर यहीं ठहर जाऊं । वोली तुम्हारा नाम क़्या है, मेरा 
“नाम है तू ही तो था | ठीक है ठहर गया । पासमें बनियांकी दूकान थी; वहाँसे आ्राठा 
घी, शक्कर आदि उधार ले श्राया, कहा सुबह दाम चुका देंगे । बनियाने पूछा बेटा ! 
-तुम्हारा नाम- क्या है ? तो वनियांको नाम वताया-- मैं था” श्रव राठकी खाना 
बनाया । ठंडके दिन थे | दालका घोवन कहाँ फेंके सो उसी रुईपर फेंका । खाया, पिया 
सोया | फिर यह नटखटी सुबह होते ही चम्पत हो गया । 
तू तु में में का निष्कर्ष “--जब घुनिया लौट कर आयः तो पूछा कि इसमें कौन 
ठहरा था, जो रुई गंदी कर गया ? स्त्रीने कहा तू ही तो था । उसने स्त्रीको खूब पीटा । 
जब स्त्रीको छूध पीठा तो वनियांकों स्त्रोके ऊपर -दया आरा गयी। घुनियांसे कहा 
देखो वह मैं था जो रातकों ठहरा था। कहा इसे न पीटो वह तो मैं था । उत्त घुनियां 
'ने कहा कि तू था तो तू पिट | सो धुनियां उम बनियेको पटने लगा | यह एक कहानी 
छपी थी। सो इसी तरह जो है, सो है, उस जान तो लो, पर किसी वबातमें, अहंभाव 
व ममभाव न करो. ; 
साध्यस्य्यकी प्रेरशा--जो परमें अहंभाव करता और ममभाव करता वह 
बेचैन रहता है | कट्टों परपदाथके कारण उन्हें वेचैनी नहीं हैं किन्तु अहंभाव और 
-ममभावके विकल्पोकी प्रकृति ही ऐसी है कि वह क्षोभ मचाती हुई उत्पन्न होती है- 
सो अपने आपके सहज स्वरूपका निर्शंय करके और शेप परभाव जो उत्पन्न होते हैं 
उनको पर चीज मान कर, इन पर मेरा अधिकार नहीं है यह पर निमित्त,पाकर 


री 
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होता है, ये रूब-पर चीजें हैं.ऐसा समभता हुआ्ना मैं उनमें मध्यस्थ होऊ यदि मध्यस्थता 
हो गई तो प्ररतन्त्रता ज्ञ रहेगी! -फिर शुद्धोपयोगसे मुक्ति हो जावेगी। :: पु 


' घंर्नोत्साहमें मृत्युके 'ध्यांनक्नी संहायता--भैयां | देखिए श्रचांनंक ही किसी 
संमय  मंत्यु हो जाती है, कोई .निर्मेत्रंश देकर नहीं मरतां, जैसे शांदियोंमें' चिट्टियाँ 
छप जाती हैं उस तंरह से निर्मेत्रएं। दिकरं मृत्यु नहों होती है। मृत्यु हो जाय॑ फिर 
इसके लिये यहाँका संग वया रहता 'है? कुछ भी 'तो नहीं । अथवा झपने जीवनमें 
फितने हो ऐसे मौके! आये होंगे जिसमें मृत्युमें संदेह नहीं था। वीमांरी में, या पानीमें 

 डबतेमें, या'किसी ऐव्सीडिन्टमें कितने ही ऐसे मौके श्राये होंगे जिनसे मरण तो बिल्कुल 

निश्चित ही था । यदि उस समय मरण हो गया होता- तो ये" सब समागंम मेरे लिए 
कुछ न थे अ्रथवा आ्राज मनुष्य पर्यायमें हैं, यदि इस मनुष्य.-.प्नयमें न।होते, अन्य किसी 
पर्यायमें होते तो मेरे लिए ये-समागम-कुछ न थे-। ऐसे ही किसी प्रकार बात सोचकर 
ऐसा भाव आ जाय कि.यह समागम मेरे ममत्वके लिए नहीं है; मेरा-तो प्रयोजन, 
मेरा तो-काम अपने आपका ज्ञान, दर्शन झौर आचरण है,,इसही में मैं रहेँ.। इसके- 
अतिरिक्त और कोई परभावोंकी चीज़ आती-है तो उससे मेरे लिए संकट हैं... *. 


*'विश्वामसे संकटफा अम्नाव--भ्शुद्धोपयोग' रागहरप मोह ये-मेरे लिए संकट 
हैं। मैं जब दुःखी होता हूँ तो अपने ही भ्रपराधसे दुःखी होता हूँ ॥ मुझे अन्य दूसरा: 
कोई दुःखी करने वाला नहीं है; सो मैं कोई श्रपराघ न करूँ, उपराग न करूँ, अशुद्धोप- 

/ध्योगमे.न रहूँ ॥ इस तरह केवल . निश्चयहप्टिकी अनुवृत्तिका “ही परिग्रहण करे 
भ्र्थात्‌ जैसा मेरा स्वभाव है वैसा ही बनूं तो, मैं कृतार्थ होऊगा आत्मस्वरूपके' 
अनुसार वर्ततेका उपाय वया है कि मैं आात्मेस्वभाव मात्र अपनेको बार-बार भाऊ॥ * 

!... जैसी भावना सैसी:वृत्ति--थदि मैं अ्रपनेकी विभावरुप 'भांऊँगा' तो विभाव 
ही उदित होगा | जैसे छोटे-छोटे बच्चे घुटने ठेककर !घोड़ां बनते, घुटनेकें घेल चलते" 
सिमिटकर चलते, ,लड़ाई-करते, भापसमें, -हाथापाई होः ;जाती, मैं घोड़ा हूँ, ऐसी उन 
बच्चोंके धारणा रहतो है । जब तेज धारणा होती- है तो बच्चे अपनेको - भल जाते - 
हैं।। वे घोड़ेका काम करने लगते, हैं.। इसी तरह ' जब तक़ यह जीव यह भावता 
बनाता-है कि,रमैं पुत्र. हैँ; पिता हैं, तव तक, पुत्रका ज़ैसा व्यवहार करना“चाहिए और - 
भी विशेपताके साथ उन सांसारिक काप्म॑मिं अवृत्ति होने-लगती.-है.। ज़ब यह जीव 
ऐसा,मानता है कि मैं मनुप्य हूँ, इन्सान हूँ, तो इन्सानियतके काम -करता हाँ जिसे नोति 
सेवा, उपकार कहते हैं ऐसे इन्सानियतके कार्यामें प्रवृत्ति उसकी' हो जाती है॥ * - , 
शुद्ध ज्ञात्‌ स्व शान 'भावनाका फल---यह मैं श्रात्मा, ज्ञानमात्र हूँ, इसका स्वरूप . 
चेतन्यके, अतिरिक्त और क्या है-। कुछ, भी अन्य श्रनुभवमें - नहीं श्राता । केवल ज्ञान 
स्वरूप यह. मैं;एक विलक्षण . पदार्थ ,हूँ; ज्ञानमान्र हैँ । जब इस; तरहकी भावत्ता 'करे «८ 
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तो ज्ञानमात्रका अनुभव करके यह ज्ञाता द्रप्ठा हो जाता है तो जाता द्रप्टा होना स्व 
द्रव्यके अनुसार प्रवर्तता कहलाता है । जब स्व दव्यक्े अनुसार प्रवर्ततमें परिग्रहणा 
हुआ तव शुद्धोपयोग अप्लिद्ध हुआ, केवल जाननहार बने रहना हना य दुद्धोपयोग है । 
तो ऐसे शुद्धोपयोगके द्वारा अपने आपम हा निब्चल उपयक्त युक्त होता हुआ में ठहन्वा हू 
जो कुछ होरहा है वह अपने प्रदेशोंमें होरहा है। इसके झागे कुछ अपना नहीं ही 
रहा है और न कुछ वात है । वहिमु खता जब होती है उस समयमें भी जो दुछ हो 


[2॥ 


( 


रहा है वह अपनेमें होरहा है अपनेस वाहर कुछ नही होरहा हैं। जो बड़े बड़े 
घती लोग आरम्भ और परिश्हमें रह़्ते हैं, अरवोकी संपदाकी व्यवस्थामें रहते हूँ 
उतस समय भी ये जाव भा श्रपनम हे वे भीजो कुछ कर रहे £ वे अपने 


५० 


है 
(्‌ 

ही कर रहे हैं | अपनेसे वाहर कुछ नहीं करते । 

संकट और ऐव्वर्य--यह कितना बड़ा संकट है कि यह अपने आपमें रहता 

हँआ अपने आपमें ही कल्पनायें करता हुश्रा 'अपनेसे अतिरिक्त अन्य उूव पदा्थोतते 


अ्त्वग्त विभक्त होता हुआ भी एक विभावमें, विचारमें कितना वड़ा ८ंकट बना लेते हैँ 
कि जिसमें इसका चित्त भी परेशान हो जाता है । अरे, वाहरसे यहां कुछ नहीं हो रहा 
सब अपनेमें अ्पनेसे होरहा है। घन्य है वह प्रभुकी उच्चुता, विग्द्ठता है ठो वियइनेमें 


के 2 


अपना ऐद्वर्य नटटों छोड़ता, चुधरत्ता है तो सुधरनेमें श्रपना ऐब्चदर्य नहीं छोड़ता 


श्र 
के 


जो कुछ इसका गुर पर्याय है वह इसमें हो है। सो जिस समय अश्युद्धोपयोग हो रहा 
है उन सयय भी यचपि यह अपनेमें है पर ऋपनेमें दिकारवहूपस उंवलेश और विषपादके 
रूपमें अपने आपमें दौड़ लगाये जानहे हैं। भौर जब शुद्ध ज्ञानक्ा उदय होता है तो 


बड़ाहटोँसे मत्त हाकर वाद्य बस्दआांका ममतासे हटकर अपने आपमें अचलता 
पमें आता है, निश्चचिल होता है, निप्कम्प होता - है, शुद्ध ज्ञाता द्भप्टा रहता है। 
सो यह कब फल मध्यस्थताका है । 


/ दे 
या ढ् 
न्‍्शं 
हा | 





समताके उपाय--भैया ! स्ामायिक पाठउमें पहिला इल्ोक है रुच्वेयु मैत्री नुखिपु 
अमोद विलप्टेप जीवेपु कृपापरत्वम्‌ । माध्यरथ्यमार्व विपरीत वृत्ती सदा 
विदधातु देव ! यह सामायिक पाठ है , समठांका पाठ है, समता आना 
से प्राथनाकी कि है देव ! मेरेमें ये चार बातें प्रकट हों। ये चार समताकी ही बातें 
(१) चमस्त प्राणियोंम मित्रताका भाव हो । 

मेत्री माव--मित्रता किसे कहते हैं? मित्रताका न्नर्थ वया है ? मूल 
अर्थ यह है दुःखानृत्पतत्यभिलायो मैत्नी” कि दुःख उत्पन्न न हो, ऐसी अभिलायाका होना 
सोई मित्रता है ! और मिन्रताके फलमें जो काम होठा है वह तो हदत्ति हैं पर मिचता 
घ 
भी 


» की [? 


दर | 
ट्र| ै। 


का अर्थ यही है कि दुःख उत्पन्न न हो ऐसी अभिलापा यहाँ सवोम मि भावना 
जारहा अपनेमें नहा: 


कि किसी नी जीवमें दुःख उत्पन्न. न हो। वह 5 


हर 
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चाहता और समस्त जीवोंके.. भी दुःख नहीं चाहता | किसीका दुःख न चाहना भौर' 
दुःख न होना ऐसा प्रोर्ग म भ्रथवा भ्रन्तरंग धुनिसे वोलनेका साहस इसे जब हो तब 
इसे समभलो कि यह समताका रुचिया हुआ । किसी भी जीवका दुःखका स््रभाव 
नहीं है, में अथवा अ्रन्य समस्त जीव ये सब .एक समान चैतन्य स्वरूप है ज्ञानानन्द 
स्वरूप करि निर्भर है। ऐसी हृष्टिमें मित्रताके भाव मूलमें भी पड़े हुए हैं तब देखो 
मूलमें भी समता.भर उत्तरमें भी समता उसके जगी । 


- गुरियोमें प्रभोद्भाव--गुणी जीवोंमें प्रमोदभाव हुआ गुरियोंके गुणा देखकरके 
. जिनका गुण ज्ञान है बैराग्य है , स्वभाव दृष्टि है, वस्पुस्वकृूपका जिनके निर्णय है 
ऐसे गुरियोंके गुणोंको देखकर गुणके रुचिया महापुरुष हित होते हैं। भाई परिराति' 
तो यह अपनी है । अपनेमें तो यह गुण प्रकट है कि गुरियोंके भुझको देखकर खुदा 
रह सकेंतो यह अपने भलेकी वात है। और , गुण देखकर, गुरियोंकों देखकर 
परेशानी , हो, दुःख हो, जलन हो, कोई भी विकार हो तो यह. निश्चित है कि 
गुणियोंमें उसके रुचि नहीं है, गुणके स्वरूपमें भी रुचि नहीं है, अपने आपके, गुरामें 
ओर हितमें भी रुचि नहीं है.। कोई जीव आ्रात्महिताभिलाषी पुरुषों व गुरियोंकों देख 
कर प्रर्थात्‌ उनके आधारसे भ्रुणके स्वरूपको निहार कर प्रसन्न होता है'। इस 
प्रसन्नतामें होता क्या कि अपने आपमें गुणविकासका आशय जगा।। अपने आपमें 
गुणविकासका श्राशय जगे बिना गुणीके ग्रुणोंका प्रमोद नहीं होता। सो वह गुणी 
5 2डेससे श्रधिक विशिष्ट गुण वाला है। इसमें प्रमोद है इसका श्रर्थ है कि उससे श्रधिक 
विकाशके लिए यत्न हो | तब सब बडे पुरुषोंके साथ समानता हो जायगी । 
इुखियोमें कृपापरता--दुखी जीवोंको देखकर देया उमड़ श्राये, दुःखी जीव 
भेरे ही समान सुखी हों, इस दर्जेपर ये भी पहुँच जाँय, देखो भैया ! कितने ही लोग 
दुखी मंगताकों देखकर गुस्सा करते हैं गुस्सेके प्रसंगमें तो हानि ही है। उस गुस्सेसे 
अपनेको पृथक्‌ कर, ऊंचा वनाकर ऊंचे पुरुषोंकी समानताका उद्योग हो, दुखो पुरुषों 
को अपने समान कर देनेके भ्रपनेमें भाव हो । कोई भूखा हैं तो उसकी वेदना मिटादी' 
अर्थात्‌ जैसे अपनी भूखं मिटाकर मौजसे बैठे हो, उसी तरहसे इसको भी अपने समान 
बना लो, .इसकी वेदनाकों मिटादो । इसको भी अपने समान वंनानेका भाव हो | * 
विपरीतवुद्धियोंमें' मध्यस्थता--जो पुरुष बिरोंधमें है, न समझ है समभाये तो 
', उल्ठा विवाद कलह करें ऐसी विपरीत वृत्ति वाले जो जन हैं उनमें मध्यस्थताका भाव 
होना, इसको ही तो समताका स्पष्ट भाव कहते हैं । समान रहो, ने रागमें उनके प्रति 
वढ़ो, न ईं पमें बढ़ो तो तुम्हा थ क्या बिगड़ गया ? जगतमें अ्रनन्ते जीव हैं, उन समस्त 
जीवोंको भी अपने ही समान समझो, सबसें मध्यस्थता रहे । यहो वहाँकी समता है । तो 
समता और मध्यस्थ..में श्रात्मविकासका अ्रमोध उपाय बसा हुआ है मध्यस्थताका फंले 
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शान्ति, है-।-मध्मस्थताका भाँव:केभी विफल नहीं होता ।-इसी : प्रकार प्रत्येक दुंव्येमें मैं 
मध्यस्थ होऊ: प्रत्येक द्रव्योंकी भ्राधीनंतां से दूरें रहूँ; अपने हो भ्रांत्मस्व्रभावेके अनुसार 


लन्ड 5 अपने 


उपयग्रोगात्मक विधिसेःठहरता हुआ मैं-शान्तः होऊं येह मेरे पंरद्रव्यंके संयोगंकरे कारणके 
विनाशका श्रभ्यार्स है।- * . कि दीन कं लि पर 

पर द्रव्यके! वियोजनके उपायंका एक' हृष्टान्त+-जसे भैया! घोती, घोई 
निचोड़ ली; खूटीसे- वाँध; दी- कदाचित॒;सुं.ठेसे, घोती नीचे गिर जाय॑, कुछे-घूल लग 
जाय. तो -फ़ट:सेवक या मित्र शोतीको भिरकने लगता है उसःधुलको हटानेके लिए 4' 
तो .घोतीवाला कहता- है कि भैया | इसको -कटकाओो ,मत, इस धोतीको खूँटीमें; 
बाँध दो जबः यह धोती सूख जायगी तव दो ख्ार भिटके- मार :दैनेपर स्व धुल; दूर-हों 
जायगी । यदि धोतीको सूखनेके पहिले हो भिटक-“दिया;जाता हैतो उसमें धुल चिपट 
जायगी उस धूल,-पर द्रव्यको यदि: उसे, हटाना है तो उसे सुखा दो; उसे:धुल-भर * 
घोतीका संयोग कराने वाली क्या चीज है ?-गीलापन ।'इन--दोनोंके .:संयोगको यह 
गीलापऩ ही: करा देता- है-जो;5 धोतीकी 'गिलाई' है वह यदि “सुखा” दी जाग्र-तों घुल 
तो:यों,ही निकल जायगी । * न्याय ह 


.... कर्मवन्धके हटानेका उपाय-+-इसी प्रकार .इस जीव और कर्मका संयोग कराने. 
वाली चीज स्नेह है, उपराग - है,. उपयोगविशेष॑ है इनकी मिटा “दो, उपराग हटा 
दो, विपय कपायोंसे दूर हो जाओ; निविकार,-कपायरंहित आत्मदेवकी ,भावनामें लग 
जाओो । इस भावनाके प्रंसादसे परद्वव्यरूप कं्म-सर्व हर्ट जायगा, ब॑न्धन' भड़ी जायगा. 
पर वस्तुका संयोग मिट जाग्रगा । - 5 ..३- +« - . ७:४८ > 


भांवनाका सामथ्ये--भैया, मंत्र साधन होते; हैं उनमें और, -क़्या है-+भावना:. 
का चमत्कार । मन्त्र, पढ़नेवालेकी:कोई क्रिया ;दूसरें-मनुष्यमें -ही;पहुँचती,;जेसे साँप - 
का.विंप उतारते हैं, मंत्र पढ़ते-है, विष,दर-:होता - जाता::है तो मंत्र प्रढ़ने वाला स्वयं 
उसमें नहीं. पहुँचता,है,- वह तो बहुत दृर,उससे,-है,-वह- करेगा- क्या ? जो, भावना- है 
एकाग्रता , है; विश्वास- है, उसको निमित्त- पाकर ,दिष स्वयं. दूर होरहा है.। कैसा. 
विलक्षुण निमित्त. नमित्तिक वहाँ- भाव. होर॒हा:है कि, वह मंत्रतंत्रव्राज़ी जो. कुछककर:. 
रहा है अ्रपने. आपमें -कररहा है झौर वहाँ. प्र. विप्र.-दूर होरहा है , या. अन्य-अन्य 
कोई क्रिया हो रही.है ? इस भावनामें बहुत बड़ी. सामथ्यं है] 20 हक कर 


: ५. अतीतिका परिणाम -: सो स्वभावतः-स्वरसतः -अपने.झापके सत्त्वके कारण जो 
कुछ में, हूँ, उस रूपमें अपनी भावना प्रवुल ,बने तो इसके प्रतापस्ले: परद्वव्यका संयोग़ टल 
जायगा .! कोई: जैसे- कहे कि झपना दुःख है, अपने. इप्टके वियोगका द:खः है तो इसका, * 
मतलव, है कि उसने अपना (दिल दूसरी जगह, लग़ाय़ा.),जब्‌.तक़ इसरेमें. चित लग्े ,तत्न;ः 
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तक कुछ न कुछ भ्रश्ाच्ति ही है | वाहर्की बातोंका कुछ ज्याल बने, धाहरमें ही अपन्ता 
इष्ट प्रनिष्ठ भानें तो तुरंत विहलता हो,जाती-है, जैसा भाव है, जैसी वासनां भरी-है 
जसीके अनुकूल इसका प्रवतंन हो ज़ाता है ॥ ह 
5 एकमात्र कर्तव्य अ्रपन्ती रूम्हाल-- मैं अपनेमें जैसा सहज हूँ, .:स्वरसतः हूँ, अपने 
प्रापके -सत्त्वके; काररा -:हैं:ऐसा : चिन्मान;: ज़्योतिग्रात्रः -ज्ञानस्वरूप,८प्तिराकुल - भ्रमूर्त 
हैं यदि अपने ज्ञानानन्दस्वरूपके कारण अनुपम औौर- विलक्षरा जैसा मैं. झात्मदेव 
हूँ, प्रभु-हैँ, विभु हूँ. उस-रूपमें अपने आपकी श्रद्ा रहे तो यह महान्‌ः पुरुषर्थ- ही सारे 
. संकटोंकों दूर करनेमें समर्थःहै । इस समंय वृत्तिसे : वह: प्रताप :प्रकुट-होता-है कि- ये 
संकट, कमें ईघन सव भष्म हो जाते हैं। -इस-जग्रतमें 'करने;“योग्य- काम है तो' केवल 
एक ही है, यही -परद्॒व्योंके संयोगके विनाशका कारण है | मम 
॥ कर्मकी द्विविधता:--इस जीव॒के साथ जो पर द्रव्य लगा हुआ है वह है,कर्म 
जो कि- पुण्य और पाप दो रूपोंमें चनाता है | पुण्य कम तो वह कहलात्ता;.है “जिसके 
उदयमें ऐसा सुख़ साधन मिलता है, जिसमें .यह-:जीव :: सौज़ “माज़ता . है, और पाप. 
फर्म उसे कहते-हैं कि जिसके उदयमें ऐसी विपत्तियोंक्रा, समागम मिलता'है जिससे कि 
यह जीव दुःख मानता है| चाहे पुण्यका उदय हो,:: चाहे पाप्रका- उदय - हो उन सब. 
उपायोंमें यह जीव.विकारको-ही पाता, है इस कारणसे ,पुण्यऔर, पाप दोनों समान, 
कहे गये हैं। जैसे कोई सोनेकी वेड़ी पहिने , हुए -कैदी - हो, - भौर कोई लोहेकी जेड़ी 
पहिने हुए कैदी-हो वे दोनों ही बंधनमें हैं, एक-समान दुःख भोगने वाले-हैं । 
विभावक्ती हिविधता--इसी प्रकार ववाहे किसीका पृण्यका :उदय हो, चाहे 
चहुत बड़ा वैभव हो, चाहे वहुत्त-बहुत ऐश्वर्य हो वह भी. बाहरी .हृप्टिमें रहकर केवल 
आकुलताएं ही भोगता है,और इसी त्तरहःःणिसके - दरिद्धतत्ता हो, बहुत जहुत्त पापोंका 
उदय हो वह भी पुरुष आ्राकुलताएं ही;भोगठा .है। इस-कारश - श्राकुलताशरोंके साधन 
होनेसे, पुण्य और प!प दोनों ही एक- .समोन है। इसलिए समयसारमें, पृण्यको भी 
छुशील'फ़हा है | पाप तो कुशील- है ही । वह पुण्य सुशील कैसे . हो सकता है.. जो जीव 
के वंधनका कारण बना है । कम पौदूगलिक;क्रम॑ है,.. वह त्तो वंधनका हेतु है ही पर 
पुण्यके ,उदयमें जो सम्पदा, बैभव प्राप्त “होता है बह, सम्पदा ; भर वैभव. भी इसके 
बंघनका “कारण वनंताः है । इसलिए + पुण्य कर्म भी कुशील ही. है कुशीलके साथ राग 
चत्तें कर संस्ग मतं करो]. 5«व 5५, /, न 


कर्मरागममें विनाश श्रनिवार्य--यदि किसीने,कुशीलके साथ संसर्ग किया, राग किया 
तो उसका विंनाश स्वाधीन है, अपने :भ्रापहीः विनाश .होगा। जैसे - जंगलमें हाथीको 
पकड़नेक्ते लिए एक बड़ा गड़ेढा-खोदा जाता-.है श्ौर ,उस गड्ढ़े.पर व्ांसकी पंचें घिछा 
फर पाट दिया ज़ाता है, पंर्चोपर एक 'भूंठी वॉसको,- हथिनी वत्तायी- जाती है और 
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कांगजोंसे मंढ़ कर बड़ी ही सुन्दर सजा दी जाती है। वह सुन्दर रंगकी हथिती 
धन जाती है | जंगलका हाथी उसको देखकर दौड़ता है, हथिनीके पास आता है | जब 
वह पंचोंपर पैर रखता है तो वे वाँस टूट जाते हैं श्रीर हाथी गड़्ढेमें गिर जाता है । 
कुछ दिन बादमें जब हाथी लस्त पड़ जाता है तो एक ,रास्ता निकाल कर उस हाथी 
को गंडठेसे निकाल लेते हैं । देखो यदि उस हस्तीने उस धोलेबाज करेणुकुट्टनीपर स्नेह 
न किया होता तो हाथी बंधनमें क्‍यों पड़ता ? 
:: . संकठका हेतु स्वपदश्रष्ठता--इसी प्रकार जगतके समस्त जीव यदि रागवदा 
न हों, वाह्म पदार्थो्में ममत्व न करे तो ये वंचनमें क्यों पड़ें । प्रायः सभी जीव अपने : 
अपने विषय कषायोके परिणामोंसे वंधनमें पड़े हैं. नहीं तों इस जीवको दुःख क्‍या है ? 
इस जीवपर संकट ही क्या है । यह तो स्वयं ज्ञान-वरूप है, आानन्दमय हैं, इसमें तो दुःख 
रंच भी नहीं है । इसका स्वभाव तो स्वच्छ जाननभर का है | यह जानता रहे इतना 
ही तो इसकां काम था । पर अपने उस दाक्तिस्वभावकों छोड़रर यह जीव हप॑ 
विषादोंके संकटमें पड़ गया । यह इसका महान दयनीय कायें वन गया । 

जाननके श्रनुभवके विश्लेषणका अ्रभाव--जीव है, ज्ञायक स्वभाव है, इसे 
ओर किस प्रकारसे जाना जा सकता है। कोई पकड़नेकी चीज नहीं है कोई दूसरे 
को बतानेकी चीज तो है नहीं । यह तो आाकाशकी तरह अमृत किन्तु ज्ञान स्वभाव 
मय एक चेतन द्रव्य है। कैसा अनुपम पदार्थ मैं हूँ, मुझमें कैसी जाननेकी विशेषता है ? 
यह जानता है, कहाँसे जानता है, कैसे जानता है, कुछ भी मर्म नहीं पाया जाता पर 
जाननका अनुभव तो लवालव सवबमें बसा हुआ है । किस शोरसे, जान रहा है, इसके 
जाननेका क्‍या ढंग है, यह नहीं विदित होरहा है। जैसे किसी पुरुषके वारेमें यह 
कंसा उठ रहा, यह कैसा बैठ रहा, यह क्रिया.स्पप्ट समभमें आती, इसी प्रकार यहाँ 
यह कुछ विश्लेपणमें नहीं आरहा है कि कैसे जाना । 

विभावका विश्लेषण शक्य--अरे कोई वेभाविक़ वात हो तो उसमें कुछ यहं 
विधान भी देखा जायगा कि यह कैसा राग करता है। जैसे अमूर्त भाव होने पर 
भी राग पके बारेमें यह कुछ-कुछ तो जाना, जाता है कि देखो यह कैसे राग करता 
है, क्यों राग करता है। क्या कारणा वन गया ? क्‍यों दुःखमें पड़ गया। अपने पर 
क्या संकट हैं इसका निर्णय कुछ-कछ किया जा सकता है, क्योंकि यह परभावोंकी 
वाते हैं , बेकार की बातें हैं। लेकिन शुद्ध जाननके वारेमें यह विश्लेपण किया जाय * 
कि यह क्‍यों जाने गया, कैसे जान गया | 
'८ १. जानन भ्ात्माका' स्वभांवधर्म--भरे भैया । मेरा तो जानन ही स्वयं स्ंस्व है । 
मेरा तो परिणमन ही जानन रूपसे हुआ करता है। उसे कैसे कहा. जा सकता है। 
ऐसा शुद्ध, स्वच्छ जानन॑ जिसका काम था ऐसा यह विलक्षण .परमात्मतत्त्व आज 
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कैसा विचित्र जकड़ा हुआ है | श्राज कितना चित्तमें यह परमात्मत्तत्त उलभा हुमा है। 
यह बड़े खेदकी वात है। ' 

बन्धनमें बंन्धनसे सुलकदेका उपाय--भैया ! विपत्ति में' पड़े हो तो बंघनमें 
पड़े ही पड़े वंधनसे निकलनेका उपाय सोचलो श्रौर यत्न करलो । श्रन्य उपाय क्या हो 
सकता है भ्रव यह वंधनमें पड़ा हुआ भी वबंघनसे निकलनेका उपाय क्या करे ? करे 
क्या, केवल साहस चांहिए उपाय तो स्पष्ट है। किसी परवस्तुमें मोह न करो तो 
कुछ भ्रटका है क्या ? कुछ अधूरा है क्या ? श्राधो सत्ता है क्या ? जिससे कि यह डर 
-) लग रहा हो कि विना अमुक-भ्रमुक पदार्थोका सहारा लिए तो मैं नष्ठ हो जाऊंगा । 
कुछ डर है क्या ? तुम तो स्वतः सिद्ध हो, तुम तो नष्ट ही नहीं हो सकते हो । तुमको. 
डर कया है ? डर तो तुम किनन्‍्हीं गन्दी वातोंमें कररहे हो । मुझे लोग बड़ा अच्छा 
कैसे कहें, मेरी इज्जत लोग कैसे करें, समाजमें में वड़ा कैसे कहलाऊं, इन्हीं चंद 
बातोंमें, अटपटे ढगोंमें तुमने अपनेको नेस्तनावूद कर दिया है। तो उसका फल 
तो दुःख ही होता है, तो होभो दुखी । 

विपरीत कदम--भैय।, दुख मिटानेका उपाय स्पप्ट है, अपने सहज स्वभाव 
को जान जावो कि मैं स्वयं अपने श्राप कैसा हूँ । तूने तो उन बच्चों जैसो श्रादत 
चनाई कि जिसको अपने घरका बड़िया खाना भी नहीं सुहाता श्रौर पड़ोसमें जाकर 
रूखी सूखी खानेके लिए दौड़ लगाता । ऐसे ही तू बिल्कुल बच्चा ही हो गया है। तूने 
भी नादान बच्चों जैसी प्रकृति वना ली है कि अपने भ्रापमें वसे हुए परमानन्दकी तो 
'पहिचान नहीं है, उस श्रोर तो आना नहीं चाहते हैं श्रौर वाहरके पदार्थ जिनमें शान्तिर्स 
नहीं है, जिनमें आनन्द नहीं है उन पदार्थों शान्ति पाना चाहते हैं। 

चहिम्‌ खता भौर भ्राकुलता--शान्तिका जो निजी घर है उसकी तो हृष्टि 
छोड़ते हैं और जहाँ शान्तिनामक तत्त्व रंच भी नहीं है, कोरा जड़ है ऐसे वाह्य 
पदार्थोर्मे ध्ान्तिकी भीख माँगते फिरते हैं, डोलते फिरते हैं। यह सब वया है? 
बड़े खुश हो रहे हैं, कुछ पुण्यका उदय है, उत्तीको श्रपनी सारी दुनियाँ समझ रहे हैं 
भैया, मोहसे लथपथ खोटे प्राणियोंका समूह है, यह जिसमें तुम श्रपनी जानकारी बढ़ाना 
चाहते हो। जवतक सारी विडम्बनाओोंसे मुख न मोड़ा जाय और अपने आपमें 
बसनेका उपाय न किया जाय तव तक इस जीवका उत्थान नहीं हो सकता है । 


. पुण्यका फैदी-- यह कंदी सोनेकी वेड़ीमें है केवल यह कल्पना करलो कि 
लोहेकी बेड़ीकी जगहपर सोनेकी घेड़ी पहिच लिया है। चक्की तो बैसे ही पीसनी 
पड़ेगी जैसे कि लोहेकी वेड़ी वालेको पीसना पड़तो है सो इस जगतमें दो प्रकारके 
कैदी हैं कोई दरिद्रता, विपदा, अपमान आदि लोहेके वंधनसे जकड़ा है; तो कोई 
सम्पदा, इज्जत इत्यादि स्वर्णकी बेड़ियोंके वंधनमे जकड़ा हुआ है । जकड़ा रहे, पर 
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आकुलताशों की चवकी तो सवको समान पीसना पड़ेगा ।' उससे न बेच सकेंगे । उंसेसे 
बचने बाला तो ज्ञानी पुरुष ही हो सकता है । री] 
“' झात्मंज्ञानके धिनां घिडम्बना--एक परमार्थस्वरूप आंत्माके उस ज्ञानानन्द 
चमत्कार का परिचंग किए विना यह संसारका प्राणी "फुटबाल की तरह” सम्पदी 
और विपदा की लांतें संहंकंरं श्रौर पिटकंर डोलंता रहते'' है । उसके यह समभ 
नहीं है कि झार्न्तिका पुंज तो यह मैं ही हूँ। अरी दुर्वासनाओं | यह “लोक कितना 
कितंना बड़ा है। ३४० घन राजू प्रमाणका यह लोक है | क्या इस सारे लोकेमें तेरी 
इज्जत्त फल सकतीः है । अरे कुछ हिन्दुस्तासके लोगोने जान लिया तो अभी - अमेरिका 
यूरोप इत्यादिं कितने ही देश पड़े हैं । थे तो यहां की वांतें हैं -पर सारे : लोक॑में- कितने 
ही देश पड़े हैं । यदि थोड़सें क्षेत्रकः मोह न॑'छोड़ सके तो इंसका फल यह है कि 
जितने क्षेत्रमें तेरी इज्जत नहीं है उतने क्षेत्र में निगोदिया जैसी अवंस्था रखकर तुभो 
जन्मना पड़ेगा! मरना पड़ेगा । ई ' का 
जीवोंसे परिचयकी श्राद्याका फल--जगतमें कितने जीव: हैं ? जगतमें अनन्ते 

जीव 'हँ, इन अनग्ते जीवोंमें से हजार; दो' 'हंजार, चार हजार. लाख 'दो लाख, दस 
लाख मनुष्य तुझे जान जाये यही तेरी चाह है ना ? तो उन अनन्ते जीवोंके मुकाबले 
में ये लाख दो लाख जीव कितने हैं? क्‍या हैं, इतनोंने दके जाने लिया तो कया 
हुआ ? अनन्ते जीवोंने तो कुछ भी नहीं जाना फिर थोड़ें इन जीचे का मोह नहीं छोड़ 
सकते हो ? नहीं छोड़ सकते तो इसका यह फल होगा कि उन अनन्ते जीवॉसे मिल 
कर; भश्ौर ऐसा मिलकर कि जो शरीर श्रनन्ते जीवॉमें अ्रधिष्ठित है 5 हो एक शरीर 
तेरे द्वारा भी श्रधिप्टित होगा अर्थात्‌ निगोदिया ' बन' कर दुःख सहना होगा । वयोंकि 
तू यह हुई कररहा है कि मैं इस सव लोकमें घुल मिल जांऊं, त्तोःलो अब इन अनन्ते 
जीवोंमें घुलमिलकर रहनेकी बात ही तो मिलेगी। अर्थात्‌ उन निगोदियों जीवोंसें 
घुले मिले रहनेकी वात मिलेगी जहाँ एक शरीरके स्वामी श्रनन्ते निगोदिया जीव रहते हैं। 


ज्ञानातनपर परको न चब्रिठानेका संदेश--:देर/ इस लोकमें शरण कोई नहीं है । 

डी कदिताईसे यह मनुप्य जन्म पाया - है और, ज्ञान पाया है, श्रूत॒ समागम पाया _ 
है तो अब तो अपने हितकी वात सोच लो, अपनेको, अच्छे मार्गमें -ढठाल लो। बिना 
अपने आपको अच्छे मार्गमें ढाले, विना अपने आपकी हितकी वात सोचे, बिना अपने 
आपको निर्म ही बनाए झह नरज़ोचन पाना असफल है । किसीको_ इस. मेरे पर 
कृपाभाव नहीं है ऐसा अपने आपको ढाल लो और गुपछुप इस भयानक अट्वीके 

अन्दर अपना कल्याण. क़र लो,नहीं तो यहाँके गिरे ' इस लोकमें कहाँ जावोगे. / किसे. 
अ्रवस्थामें पहुँचोगे ? आँखें मीचो! सव विकहपोंको छोड़ो, किंसीको इंस अपने ज्ञानके 
सिंहासन पर मत विठाओे, किन्‍्हीं भी मलिनोंको इंस अपने जान सिहासंनपर मत विठाओ। 
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ज्ञातासनपर स्वेंभावको- विराजमान करनेकों 'सन्देश---यदि अपने ज्ञान सिंहासन 
पर विठाओ्रो तो केवल 'अपने स्वच्छ ज्ञानस्वभावको । पर यह जीव तो अपने स्वच्छ ज्ञायक 
स्वभावकी ईस ज्ञान पिहासनपर विठानेक्े 'लिएं असमंथथ होरहां -है। यंदि तुम्हें 
डोलना है तो श्रपने निर्दोष आत्माके पांस निज" अप्रेंयोजनके लिए डोलोग सदोप आत्मा 
के पास “रहनेमें तुम्हें क्या..मिलेगा ?-निर्दे पं श्रात्मासे 'मिलनेके "लिए तम्हें कहीं!हांथ 
पँर नेद्रों पीटना है. किन्तु अपने ज्ञानमें उस 'आ्रात्माकी: समंक वना लेनां है । परम 
पुरुषार्थ यही है' कि अपने आपमें अपने श्रापको निहारो ।विकेल्पोंकों छोड़ो, अपनेमें 
ऐसी हिम्मत्ततो बनाओ . «7: हा 25. 4 


व्यांमोहीं जीब---जिनःपर पंदार्थोके झ्राश्रयमें इतने” संकट संहें, उन्होंमें यह, 

जीव दौड़ लगातां' है । उन नार्दान बच्चोंकी ' तरहसे यह जीव भज्ञानी 'हो रहां' है 
जिनकी चमकती हुई श्राग खेल वन गयी है । जैसे ४,६ माहका. बालक 'चमकती हुयी 
आगमें हाथ रखना चाहता है इसी प्रकारं इस चिपड़े ,चौपंडे वैभवको ' देखकर उनके 


भी चीजें हैं, जो भी वैभंव है वह मेरा है ।क्योंकि' जिसके: पास जो वैभव है वह पेटमें' 
तो रह नहीं सकता | जिनके पास धन वैभव है वे कंल्पनोंयें करके बेवकूफ वर्ने रहे हैं । 
श्रेपना तो यह भाव-हो कि हमें कुछ नहीं चाहिए.। ट। $ "४ का: | 


स्वयं पुरुषार्थों एंवं शरणं--यंह मैं श्रात्मा स्वयं सुरक्षित्त हूँ, गुप्त हूँ, इसमें 

कोई कमी नहीं है। वस' भअन्तरमें दृष्टि करो श्रौर अंपने प्रंभुकी शरणंमें जाओों । 
अपने प्रभुके पास ही नियत होकर 'वैठे रहो तो सब संकट टंल जायेंगे, जिने 'संकंटोंके 
कारण संसारमें गोते लगा' रहे हैं वे सब संकट निकल जायेंगे । ऐसी 'हिंम्मत॑ करो | 
पुण्यके फलको '॥र पापके फलको एक समान देखो, यदि किसीको अपना शरण 'मानोतों 
केवल अपने ज्ञानस्वभावकों हीं | इसंही उपायसे तेरा कंत्याण होगा ।यदिं ऐसा करेगी 
तो भला है और न करेगा तो संंसारमें रुलेंगा। तेरे लिए संसारमें कोई दूसरा 'नहीं' 
होगा । ज॑से तुग्हासी दुकानमें कोई छत्त गिर गई, कूड़ेका ढेर लग'गया | तो इस कुड़का 
ढेर लग गया तो' उस कूढ़ेकी तुम्हें ही उठाना पड़ेगा । कोई इंसरा ' नहीं उठायेगा"। 
उस कूढ़ेको पाकर 'निकालनेके लिए तुरहें हू 'यत्न 'करना पंडेगा कोई ' दूसरा यंतत्म 
नहीं कर सकेगा । इसी प्रकार तू ही स्वयं श्रपने विकल्पोंको छोड़कर अपने भात्मस्व॑रूप' 
का भ्रनुभव कर.तो तैरा कल्याण होगा । |  ह नाक कप, कफ: 
... अशुद्धोपयोगसे बंज्ननेका उपाय “परेद्रव्ययी भध्यस्थता-शुभीषयोगः और 
अद्ुभोपयोग श्रच्य द्वेब्योंका श्राश्नयं _करंके, उत्पन्न होते हैं। सो अशुभोपयोग और 
शुभोपयोगके विकार से वचना है' तो -उननेके आ्राश्रेयमृत्तं पदांथोमें' मध्यस्थता ' भ्रोनी 
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चाहिए | भ्र्थात्‌ वे पदांर्थ ज्ञेय रहना नाहिए, उनमें अनु रांग न होना चाहिए। देखो -- 
योग और.उपयोगमें . क्या अन्तर- है ? योग तो कहते हैं प्रदेशीकी क्रियाकोी भर- 
उपयोग कहते हैं भावात्मक क्रियाको | क्रियावती शक्तिके विकाशकों तो योग कहते 
और भाववती शक्तिके विकाशको उपयोग कहते हैं। तो उन वाह्म पदार्थों में मध्य- 
स्थता आवे-। उन्तको भिन्न जानकर, शेयमात्र समक्रकर उपयोग कियातो अशुभोपयोगसे 
निवृत्ति होती है । श्रव शरीर आदि समस्त परद्रव्योंमें माध्यस्थ्य भावकी प्रकट करते 
हैं। यह जो भागेकी गाथा है उसमें कुन्दकुन्दाचार्य देवने सीधे शब्दोंमें रखा है, पर 
श्रीभ्रमृतचन्द्रसूरीने जो टीका की है वह बहुत ही भ्रच्छे ढंगसे की है। शरीरादिक पर 
द्रव्योंमें मध्यस्थता प्रकट करते है ! याने मध्यस्थ तो यह है ही, किन्तु मोहबश जीव 
ऐसा नहीं मानता है, सो श्राकुलित होता है । उस आकुलताकी मुक्तिके लिए , मध्यस्थ 
भाव प्रकट करते हैं-- 

खाहं देहो श्र मणो खा चेव बारी रा कारखं तेसि-। 

कत्ता ण्‌ ण॒ कारयिदा श्रण॒मंता णोव कत्तोरां ॥ १६०॥. : 

' शाथाका सीधा श्रथे है कि मैं देह नहीं हूँ, मन नहीं हूँ, मैं वाणी नहीं हैँ और. 
देह, मन, वाणीका कर्ता भी नहीं हूँ, कंराने वाला नहीं हूँ, श्रनुमोदता करने वाला - 
नहीं हूँ । इतना ही श्र्थ उस गाथाका है। . - डर * 

परद्रव्यमें मध्यस्थता--इस गाथाके बोलनेसे यह तात्पर्य निकलता है कि 
जब मैं थे कुछ नहीं हूँ तो इनमें मध्यस्थ होता हूँ। शरीरको, -वचनको, मनको पर 
द्रव्योंकी रूपसे पारहे हैं, जानरहे हैं इस कारण इन रुपोंमें मेरा कोई पक्षपात नहीं 
है । पक्षपातमें गिरना, भाने कुछ इप्ट लग्गने उसे पक्ष कहते हैं। उसमें गिरना सो 
पक्षपात है। जब शरीर, वचन, मन, पर द्रव्य ही हैं, पराये ही हैं, पर.ही हैं, तो. 
मैं उनको इष्ट भानकर उनमें नहीं भुकता हूँ । सर्व॑ पदार्थों में मैं मध्यस्थ होता हूँ ।. 
संसारमें सबसे बढ़ी आपदा है तो पदार्थोका ,सच्चा. ज्ञान न हो पाना ही है। जहाँ 
यथार्थ ज्ञान नहीं हैं वहाँ शन्तिका रास्त” निकल ही नहीं सकता। ;ल्‍ - 

सनके विश्वाममें हो ज्ञान्ति--श्रच्छा भैया, लो! बहुत बड़े होगये, घत मिल 
गया, बैभव हो गया, इज्जत हो गई, नेता हो गये, सव कुछ हो गये मगर शान्ति 
का भागं इनसे नहीं निकल सकता । जैसे किन्‍्दीं बातोंमें मौज भान लिया और उसको 
ही शान्ति समझली यह उनकी बुद्धिकी वात है, पर शान्ति नहीं मिल सकती । शान्ति 
कहिए, विश्वाम कहिए, एक ही वात है। जहाँ मन विश्वाम.पाता है उसको शान्ति 
कहते हैं। विश्राम कहिए, इट्टी कहिए जहाँ इन्द्रिय्त और मनको छुट्टी हो.जाती है उसे 
शान्ति कहते हैं। भ्रव बतलाइए-, वैभव हो. गया, इंज्ज़ंत हो गयी, सब कुछ हो गया 
उसमें मस्त हो रहे हैं ऐसे पुरुषोके मनकी कभी छुट्टी होती है क्या ? खुछ हो रहे है, 
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मौज कर रहे हैं, पार्टी कर लिया, जलसा मना लिया इसमें तो मतको बरावर झाकुलता 
लगी रहती है। जहाँ कुछ करनेको काम पड़ा है वहाँ शान्ति हो ही नहीं सकती है । 
कृतार्थतामें शान्ति है । 

करणीयताका भ्रभाव--परमार्थ से देखो भैया ! मेरे करनेको कुछ नहीं है,- क्योंकि 
पर, पर ही है, अपने आझाप सब सुरक्षित है, उनका परिणमन उनमें होता है, लाखों 
उपाय करके कितनी ही हम भावना करें, क्रितना ही परिश्रम कर डालें, किसी 
पर द्वव्यमें हम परमाण मात्र भी परिणिति नहीं कर सकते, कैसे कर सकेंगे वंस्तुस्व- 
रूप तो इजाजत ही नहीं देता । ऐसे ज्ञानके बाद श्रन्तरमें ऐसा विश्राम मिलता है कि 
भेरेको करनेको कुछ काम ही नहीं है ऐसा ज्ञान भाव हो, कतकृत्यताका भाव हो तो 
वहीं शान्ति मिलनी है। नहीं तो, घनमें, इज्जतमें, बैभवमें, सेवामें, इन क्रियाओंको, 
करना है ऐसे श्ाशयमें पड़े हुए हैं, श्रभी यह करना है, श्रभी वह करना है, ऐसी 
कत्‌ त्वकी दौड़ लगाने वालोंको तो श्राकुलताएं' ही रहती हैं । 

इसरोंकी देखादेखीका परिणांम-भैया ! लोकव्यवहारमें, ' राजकाजमें सब 
काम बोटोंपर चलते हैं, निर्वाचन करना है तो वोट लेते हैं, चुनाव करते हैं, ठीक है 
विन्तु मुझे वया करना है इस वबातके लिये दुनियाँकी वोट लेने लगे तो फट्टाफार काम 
हो जायगा । दुनियांस वोट लेने लगे तो मोहकी वोट मिलेगी । घर सम्हाल कर 
रखता चाहिए, लड़के वच्चे पढ़ लिख कर योग्य बनें ; तव फिर आरामसे, ठाटसे रहना 
चाहिए, एक निश्चित भाजीविका रह जाये, इतना घन बना लेना चाहिये । ऐसी वोटें 
तो मिल जाँयगी मगर लोकजनसे यदि चाहो कि ज्ञाता द्रष्ठा रहनेकी प्रेरणशाकी वोट 
मिले तो मुश्किल है | वोट ही तो ले रहे हैं वोटिज्रका ढंग न सही, मगर दूसरोंको 
देखकर अपनेको तृष्णा हो जाय यह वोट ही तो है। तृप्णाकी हद्द है क्या ? कहीं 
विश्वाम है क्या ? कितना कमालें तो शांति है। या हम इतने वैभवसे आगे न बढ़े 
इसकी कोई हद नहीं है क्योंकि एकसे एक बढ़े चढ़े लोग दुनियाँमें दिखते हैं । उनके 
बढ़े चढ़ेपनको देख कर रहा ही नहीं जा सकता है व्योंकि छतार्थताकी बात ही 
उपयोगमें स्थान नहीं पा रही है । 

जीवका त्रियोगसे पृथवत्व--भैया ! में दरीर, वचन, मन आदिको परद्रव्यके 
रुपमें जान रहा हूँ । इसमें घनीकी चर्चा भी नहीं है । जो मुझमें मिला है या जिसका 
मुभमें निमित्त नैमित्तिकभाव है ऐसी मोटी च॑जें बताई जा रही हैं वे तीन है (१) 
दरीर (२) वचन और (३) मन सो इनमें मैं मध्यस्थ होता हूँ । मैं शरीर वचन श्र 
मनके स्वरूपका श्राधारभूत अचेतन द्रव्य नहीं हूँ। यह सीधी भाषा थी कि मैं शरीर 
नहीं हूँ, भर यह उसकी विशद व्याख्या है कि शरीरके स्वरूपका आधारशृत मैं नहीं 
हैं। जो इसके स्वरूपके भ्राधारभत हैं वे भ्रचेतन द्रव्य हैं। मैं अचेतन द्रव्य नहीं हूँ। 
घन्य है, वह ज्योति, जहाँ परद्रव्य श्रपने श्रपने स्वरुपारितत्वमात्र स्वतंत्र नजर आते हैं। 
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'.श्ववेष्डाकी स्वयँप्रयोजकेता--+भैयो । यहों कोई इन॑ वातोंको मान जाये इस 
जिहसे भी क्‍या प्रयोजन है | मान गया कोई तो मानें” गया और नहीं माचता तो न 
भाने । वस्तुस्वरूप जैसा है वैसा मान क्यों नहीं लेते ? ये श्राकुलताएं यदि' लगती 
हैं तो समभो कि अभी हमने वस्तुस्वरूप 'नहीं जानों। दूपरोंसे ' कहना जरूरी भी नहीं 
है !' उपदेश, प्रवचन या चंर्चा जो होती है वह अपने  भांवोंको दृढ़ करनेके लिएं होतीं 
है । अपने झ्रापंकों लाभ पहुँचानेके लिए होती है इसलिए चर्चा करना पड़ता है? 
शास्त्र होता है, सुनते हैं, वाँचते हैं, इस प्रयोजनकें लिए कि हम भागे बढ़े । ' 

निजपुष्दिके लिये श्राध्योत्मिक भोजन--जैसे कुल भी भोजन खाझा था श्रवं 
वह समय गरुजरनेके.वाद आज फिर खायेंगे क्योंकि भोजनकी तृप्तिमें सिथिलता भरा 
गई सो फिर भोजन करेंगे । इसी प्रकार कल भी चर्चा हुई थी, वाँचा था, सुना था 
बीचमें इतना समय गुजर गया तो कुछे सिथिलता आ गई। कुछ यहाँ वहाँ चित्त 
चलता. रहा सो फिर , भ्रपनेको जुरूुरी होगा कि ,हितकी वातोंको सुनंकरके, चर्चा 
करके, वाँच करके अपने आपको तगड़ा करनेका प्रयास करें। कहने सुनाने क्री दूसरों 
से क्या जरूरत है.। सव. श्रपने प्रयासमें . हैं अपने-अपने .प्रयासोंको ध्यानमें लेकर 
बैठे हुए आध्यात्मप्रेमियोंका व्यवहार तो यह शास्त्रसभाका रुपक है ।- 


: » ग्रात्म'की शरीरसे,पृथक्ता--मैं श्वरीर नहीं हूँ, ,शर्रीर.एक़-व्यंजुन-पर्याय-है.। 
उन व्यंजन प्रययोका श्राघारभूत श्रनन्ते परदूगल परमाणु . हैं.! वह पुटूगल “ही, शरीर 
है, में शरीर नहीं हूँ।इसलिए मैं उन सव बिपयके पक्षप्रातक्ों -छोड़ता. हुआ अत्यन्त 
मध्य श्र. होता हूँ । भेदविज्ञानके प्रतापसे शंरीरसे" उपयोग निकल भ्ागता-है थाने शरीर: 
उसको छोड़ देता है और अमूत चैतन्य प्रकाशमय निज तत्त्वमें अपनी हप्टिलगाता 
तब. तो यह श्रांत्मा इतना भारहीन हो जाता. है कि वहाँ-तो.शरीर मानो -है ही नहीं ।: 

: £  शरीरके पक्षर्मं शरीरका विकंद रर--मैं केवल अमूर्त चिन्मात्र हैँ, भ्रात्मतत्त्व; 
का इतना ही मात्र शुद्ध वर्तत श्रनुभव्षर्मे : रहता है। वह अनुभूति एक -ऐस, दुनियां: 
है कि जैसे मानों मुक्तिके श्रानन्दका, भुक्के सेम्पुल सा; ही मिला हो ।- हाय ! जंव हमः 
इस श्रानन्‍्दसे हटते हैं याने श्रानन्दसे हटे हुए जब शरीरके पंक्षमें -हम “गिरते हैं तो 
हम वोभवाले हो जाते हैं, वहाँ अनेक चिन्ताएं आना प्रकुंतिक वात! है ॥ जब यह मन: 
लें कि मैं मनुष्य है, मै श्रमुकका वाप- हूँ, अ्रमुकका श्रमुक हूँ, इस श्रद्धामें आते हैं तो 
इसके अनुकूल तो वात करना ही पड़ेगा और वहीं - है श्राकुलत। | मगर क्‍यों आकुलता 
हो, मैं शरीरके स्ंवरुपका श्रार्धारभूत ही नहीं । मा 307 22% 
बचेनसे श्रात्माका पुथवत्व- इसी प्रकार भैया! बचनके स्वरूपका आधारभूत 
भी मैं नहीं हैँ। वचनोंके स्वरूपक झ्राघारभत हैं. भाषा वर्गणा जातिके -पुदुंगल स्केंघ 
भाषावगंणा जातिक पुंदगलका जो परिशणमन है वह इस ढंगका है कि.:शर्द्ररूप 
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दयंजन पर्याय बने .. भापावं्ग शा स्वयं व्यंजनपर्याय है. | और, उस व्यंजनपर्याय 
स्कंघसे जो भाषामें वचन प्रकट होता है वह भी व्यंजनेपर्याय है :। 'जैंने बंध व्यंजन' 
पर्याय है, द्रव्यपर्याय है और वह :-जिंन :स्कंधोंमें: परस्परमें :'होता है वह स्कंध भी 
व्यंजन पर्याय है । इसी प्रकार भाषावगंणा” एक स्कंघ' है भौर उससे वचन .पर्याय प्रकट 
होता हैं। इन वचनोंके स्वेरूपकाी आधारशत' मैं नहीं हुँ। वेचनोंके' स्वरूपका आ्राधार 
भूत तो अ्रचेतन द्रव्य है । मैं अचेतन द्रव्य नहीं हूँ ।' - १ (पर | 


झात्महितके लिये गुप्त तत्व-- भैया, देखो कितना यंह' बंखेडा लेग गया 
इससे तो यदि मैं न होता तो बड़ो ही अच्छा था | पर मैं हूँ तो, भ्ौर मैं नहीं हूँ तो 
फिर "मैं! की ध्वनि क्या होती? भरे मैं हूँ श्रोर' फेस गया हूँ, श्रनादिसे' फंसा चला झाया 
हूँ , वंधनमें पंड़ो हुआ हूँ ?' मेंरे उच्च विवेककीं, बेड़प्पंनकी बात॑ सर्वोर्परिं कार्य एक 
कि ऐसी करलक उंत्पन्न हो जिंससे कि यह बंधन सदा कालंकों समाप्त हो जाय । 
इंसके लिए अंतरंगमें एक वड़ी तंपस्यां करना पंडेगी, वह वैया तपस्या, कि ऐसी हिम्मत' 
वंनांनां पड़ेगी कि मेंरा सम्मांनः 'है तो' वंया, 'भ्रंपमान है तो बयां, घनी हैं तो बयां 
निधन हैं तो वेया:? ये संब' चीजें भिन्ने, श्रहित भ्रसार दिखंने लगें। भौरं हर प्रंयत्नोंसे 
अंपेने-आपकमें मंहांन पुंरुंपार्थ " जगे इतनी 'वात ' बने तो बेड़ेका बड़प्पनं है, नहीं तो 
वह वड़प्पन क्या एक बड़ी शिखरसे जैसे गिरना होता है' तो कितनी अधिक 
चोट लगते::है ॥ इसी प्रकार एक बहुत बड़ी स्थितिसे गिरना हो जायगो,: तब इसकी 
अवस्था निगोदतक भी हो सकती है। फिर इसका वां होगा: ? २22 हे 
एक बड़ी समत्या--भैया ! बहुत बड़ा प्रइव यह सामेंने है कि कैसे सारे 
संकदोंसे मुक्त होऊ'। यदि यह ज्ञानानुभव हो तो सब कुछ ठीक * है| मर्न चंगां तो 
कठोटीमें गंगा | अगर अपने आपका ज्ञांनानुभवव॑ है तो सव पाया, ' फिर: श्रन्य किसी 
चीजकी आ्रोवदयकेता नहीं है । श्रपता मन चंगा “तो कठोंटीमें गंगा | लोक व्यवहारमें 
ऐसे बोलते हैं, यह 'कहांवत कहाँसे. निकली ? कि कुछ 'लोग .गंगा नहाने जारहे ये- 
उनसे एक चमारने 'कहा' भैया । गंगा नंहाने' जारहे' ' हो, मेरे भी दो पैसे लिए जावो 
गंगाजीमें चंढ़ा देना': लेकिन जंव गंगाजी 'हीथ - नकालें 'तब चढ़ानां १ वहाँ लोगोंने 
कुंछ प्रयास भी न किया यह सोच कर कि गंगा क्या हाथ निकाला करती है ।-वे 
लौटकर श्रांये-तो पूछो कि चंढ़ाये थे मेरे पँसे ? वेयो गेंगा माई ने हाथ" निकाला था ? 
तो उस ब्राह्मणने कहा कि गगा माई ने हाथ नेहीं निकाला था। इसलिए नहों चढ़ाया 
तो चमारने कहा.अच्छा जावो, हम यहीं चढ़ाये.. लेते. हैं; हम,वहां १००-२०० मील 
नहीं जा सकते हैं। सो उसने क्या, किया कि जिस -काठको ;कठोतीमें. चमड़ा डवाते हैं 
उसके सामने. यही जिद करके बैठ गया:। और जब गंगा,मयात्ते हाथ ; निकाला तो 
उसको अपने,दो पसे चढ़ा दिए ।.भैया ! इसपर न जावो; कि. हाथ, कैसे निकाल, दिया;। 
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व्यन्तर लोग भी तो लौकिक कौतृहल करते हैं । खर जो भी हो, तब से अहाना चल 
गया कि मन चंगा तो कठौतीमें गंगा । | 5 

चचन पक्षका त्याग व ज्ञानानुमृतिक्री प्रेरशा--यदि अपने ज्ञान स्वरूपका 
श्रनुभव है तो सर्व समृद्धि पा ली। अन्य काम कुछ भी जरूरी नहीं है इसलिए अपने 
आपपर करुणा करना चाहिए कि जिस किसी उपायसे भी एकांत वास करके, संग 
छोड़ करके चर्चागोप्टीमें रहकर, सेवायें करके, गुरुकी उपासना करके, देवभक्ति करके, 
वस्तु स्वरूपका अवगम करके इस जञानानुमूतिको प्राप्त कर लेना चाहिए। पर द्रब्यका 
पक्षपात छोड़नेसे ही जञानानुभव मिलेगा । यह वचन भी मैं नहीं हूँ । वचनोंके स्वरूप 
का आधारभूत अचेतन द्रव्य है, वह मैं नहीं हूँ 

द्रव्यमनसे जीवका पृथकत्व--यह मन भी मैं नहीं हूँ । मन दो प्रकारके होते. 
हैं। (१) द्रव्यममत और (२) भावमन। द्रव्यमनके स्वरूपका श्रातरभूत तो मनोवर्गणाका 
स्कंघ है । मनोवर्गणाके स्कंघसे द्रव्यमनकी रचना है| इन पुद्यलोंमें भी कैसे कैसे 
दिलक्षण स्थान हैं कि लो, मन जैसी सुक्ष्म चीज एक विलक्षण स्कंध वाली बात कहीं 
अटपद समस्त वर्गाणाश्रोंसे नहीं वन जायगी | उनके निर्माणका, आधार मनोवर्गणा 
के ही स्कंघ है । तो द्वव्यमतके स्वरूपका आधारमूत श्रचेतन द्रव्य है। यह मैं अचेतन 
द्रव्य नहीं हूँ | मैं मन नहीं हूँ । * 

भावमनसे जीवका पृथक्‍्त्व--भावमन, यद्यपि इस प्रकरणमें भादमन की चर्चा 
नहीं की जा रही है लेकिन फिर भी सोचो तो सही कि क्या भावमन मैं हैं ? भाव 
मन भी मैं नहीं हूँ। मनके निमित्तसे उत्पन्न होनेवाले विकल्पात्मक ज्ञान, अधुरा, 
छुटपुट ज्ञान, यह भी मैं नहीं हूँ । एक तो यह नंमित्तिक है और दूसरे इस हो कारण 
से वह भरस्थायी है, विनाशीक है । इस कारण वह भाव मन भी मैं नहीं हूँ । भावमन 
के स्वरूपका आधारभूत भी मैं नहीं हूँ क्योंकि जैसे वचनरूप व्यंजन पर्याय 
म्रव्यपर्यायका आधारभूत पुदूगल परमाण नहीं है, किन्तु भाषाव्गंशाओोंका स्कंध है, 
इसी कार ज्ञायक स्वभाव भावमनका आधारभूत यह मैं नहीं हूँ, किन्तु यह मैं अशुद्ध 
उपादान हूँ । मैं तो परमार्थसे अशुद्ध उपादान नहीं हूँ, परम निश्चयकी हृष्टिमें जैसा 
अनुभव झाया हो वही मैं हूँ। भावमनके स्वरूपका भ्राघारभूत भी मैं नहीं हुँ। जो 
भावमनके स्वरूपका आधारभूत है, वह है व्यंजन पर्याय । भावमनका आधारभूत है 
अशुद्ध व्यंजन पर्याय, असमानजातीय अनेकद्॒व्यपर्याय । 2 


... मेरेमें मत वचन कायके काररात्वका श्रसाव---इसी प्रकार मैं शरीर वचन और 
मनरूप नहीं हूँ । और इसका कारण भी मैं नहीं हैँ। शरीरकों कारणरूप अचेतन 
बच्यता मेरेमें नद्टों है । शरीरका कारण है अचेंतन द्रव्य वह अचेतनना जो शरीरका 
कारण बन लेती है ऐसा वह शरीरका कारणभूत अचेतनद्रव्यपना मेरे नहीं है सो 
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मैं उनका कारण नहीं है । शरीरका उपादान कारणा पुदंगल स्कंध है इसी प्रकार 
वचनका उपादान कारण पुदूगल स्कंघ है, मनका भी उपादान कारण पुदुगल सके 
है सो भेरेमें कारणता नहीं है, वे सबके सब मुझ कारणके बिना, कारण होते हैं । 
कारण तो वे हैं भौर वे कारण बने रहते हैं, याने शरीरं, वचन, मनके कारणभूत 
स्‍्कंघ कारण है पर मुझ कारणके छुपे बिना वे कारण बने रहते हैं। इसलिए मैं 
उनके कारणपनेका पक्षपात भी छोड़ता हूँ। 


बहुतसे मिथ्याह॒प्टि जीव ऐसे पड़े हैं जो स्पप्ट कहते हैं कि यही मैं हूँ। शरीर 
में हूँ ऐसा नहीं कहते हैं। शरीर में हुँ ऐसा कहें तो इसमें भी भेदविज्ञानकी बात 
कुछ घुसी है | घरीर है सो शरीर है, मैं हैँ सो मैं हें। और फिर कह रहे हैं कि शरीर 
मैं हैँ। इस प्रकार दो चीजें बताकर मैं पना कहना, यह मिथ्यात्वका गहरा रंग नहीं 
है। मिध्यात्वके झ्राषयमें तो वहाँसे दो चीजें मातम ही नहीं पड़ती । जैसे ज्ञानी श्रद्॑ त 
में ठहरता है इसी प्रकार मिथ्याह॒प्टि भी प्रद्टे तमें ठहर जाता है । हाँ मिथ्याहप्टि 
का अ्रद्व॑त परतत्व वन गया । जैसे कोई नदीमें डूब रहा है भौर चिल्लाए तो उस 
समय कैसा साफ कहते हैं कि घबड़ाओ मत, यह मैं आया । इसी प्रकार इंस शरीरमें 
भी भ्रद्व॑त बुद्धि हो जाय यह है मिथ्यात्व । वचन व मनकी भी श्रह्व तवुद्धि मित्यात्व है । 


मिव्यात्वका द्वितीय स्थान--भैया ! श्रव दूसरे मिथ्यात्वका स्थान कहते 
हैं। यहां मिथ्यात्वके ५ स्थान सब बताए हैं। दूसरा स्थान कह रहे हैं कि मैं इनका 
कारण नहीं हूँ । नही तो, थोड़ा पढ़ लिख जानेपर कहते हैं. कि भैया दरीर मैं नहीं हूँ, 
मगर दारीरका कारण तो मैं हूँ यह मिथ्यात्वकी दूसरी सीढ़ी है। भ्ररे तो शरीर 
का कारण भी नहीं हूँ । शरीरका कारण पुद्गल स्कंध है । मैं में हैं। शरीर १दृगल 
स्कंध है । मैं इसका कारण नही हूँ यहा तो निमित्तन॑मित्तिकभाव चल रहा है | वह चले । 
निमित्तन॑मित्तिक भाव चलनेके कारण कहीं कोई किसीका कर्म नहीं वन जाता। 
कर्ता कर्ममें तो यः परिणमति स कर्ता, यः परिणामों भवेत्त्‌ तत्कमं | जो परिणमता 
है इसको तो कहते हूँ कर्ता भोर जो परिणमन होरहा है इसको कहते हैँ कर्म । यदि 
परद्रव्यॉका कर्ता हूँ तो इसका श्रं यह निकला कि में परद्रव्योका जो परिणमन है 
उसका, जो स्वभाव है वहीं मैं हूँ । मिथ्यात्वकी पहली स्टेज तो परमें निजकी भ्रद्व॑तबुद्धि 
होना है | वहाँ तो दो चीजोंमें फर्क ही नहीं रहता है भ्रगर मैं पर पदार्थोंका कर्त्तापन 
झपनेमें मानता हूँ तो यहाँ भी दो नहीं रहे निमित्तन॑मित्तकर्में भिन्न-भिन्न पदार्थ हैं 
और वे भ्रपनी-प्पनी जगह परिणमित हैं। चिढ़ाने वाला लड़का चीस हाथ दूर खड़ा 
झौर जिसको चिड़ाया उसमें चिड़ानेवालेसे कुछ नहीं आया, पर चिढ़ गया । यहाँ 
नि्ित्तन॑मित्तक भाव है श्रीर देखलो फिर भी वे श्रन्य-प्रन्य पदार्थ हैं। 


संक्षपमें मिव्याप्वके दो स्थानोंथग निपेघ--न तो मैं शरीर हूँ, न दचन हूँ , 
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ने मन हूँ क्योंकि' इनके स्वरुपक आधारमूत पुद्रगनल द्रब्य हैं । इसी तरह न 
घदीरका काररा हूँ क्योंकि मुक कारणके बिनाही थे छुदके कारगा होते रहते हैं इसलिये 
उनके आधारपनेका पक्षपात छोड़” । - ः ; * 


है 
0 


तन मन वचनके कर्त,त्वका >्पेध--अ्रत ओर श्रागे देखो कि मैं उनका 
हैं, उनके कारण अचेतन द्रव्य # 


उनका कर्ता नहीं हैं । में इस तेद्ियय 
में कत्त 


न 


भी नहीं हूँ । धरीर, वचन, मन ये स्वयं हैं, सत्‌ 
वे मुझ कत्तकि दिना किये गये होते हैं इसलिये 
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पक्षपातको छोड़ी भर मध्यस्थ-होऊं उन तीनोंका मैं कर्ता नहीं हूँ। कर्ता उसे कहते है 
जो परिणमन करे । यःपरिणति स कर्ता । घरीरेरुप परिणमन मैं नहीं करता । मैं हो 


चैत॑न्यात्मक प्रिणमन करता हैं । बचन मनरूप पंरिणशमन भी में नहीं फरता । दस 
कारण मैं दरीरका, वचनका, मनदा कर्ता नहीं हूं । न्‍ 


फर्ताकर्मवुद्दिके तिमशिमें निमित्तनमित्तक सम्बन्धका अनुदान--नि्मित्तन॑मित्तिक 
सम्बन्ध होनेके कारण श्र श्रागे बढ़कर जीवबोंको केतॉपनका म्रम लग गया है । 
पंदार्थ तो सब स्वयं स्वयं सत्‌ हैं । कभी अश्ुद्ध पदार्थ श्रपनी योग्यता माफिक परका 
निमित्तंमात्र प्राकर स्वयं की कलास ब्रिकारूूप परिणमत्ते रहते हैं। ऐसा ही यहाँ हो. 
रहा है। यह मैं पर आश्रयभूत पदार्थोक्नी श्रौर फुककर और निमित्तमृत कर्म विपाक 
का निम्मित्त मात्रे पाकर मैं अपने ही परिशंमनसे विकाररूप परिण्मन करता रहता हूँ। 
होता है, इसमें भी श्रति खेदकी वात नही हैं। यह तो वस्तुव्यव्स्था है, पर सेद तो इस 
बातका है कि अपनेको परका कर्ता मान ले, या पर मुझे परिणमा देते है ऐसा झ्ाथय- 
हो जाय तो यह अज्ञानका आराणय होनां बड़े खेदकी वात है । यो तो अन्नान मिठ जानेके | 
बादंभी, कुछ काल तक निमित्तनैमित्तिक सग्वन्धव् विकार परिणमन चलता रहता ह । 
यह तो वस्तृव्यवस्थामें वात पहुँचती है । निमित्तन मित्तिक भादकी बांत है। भ्पराध 
तो क्रेवल परक कर्त,त्वके ' झ्राशयसे और इसी कारण परके स्वामित्वके आराश्यसे हुआ. 
करता है, 'परके कतूं त्वका झ्रा्यय न करें, ईमानदारीके साथ रहें'ततो जो रागादिक होते है 
उसके - लिए भूल नहीं कहो जा सकती । विफार तौ वे हैं पर भूल नहों हैँ | 
'  'युद्गलमें सी नि्मित्तनेमित्तिकनावंव्यवंस्था--ऐसे पुंदुगलमें थी परं्पर निमित्त+ 
नंमित्तिक भाव होता रहता है। अग्निका सन्निधान पाकर पांनी गर्म हो जाता है। 
सूर्यका सन्निधान पकिर पंदार्थ विकाझ्ममय ही जाते हैं। ऐसे यहाँ भी हो गया कि कर्म- 
विपाकका निमित्त पाकर रायंद्वेश विकार हो गये । सत्र दुनियामें ऐसा चल 'रहां है पर 
खेद॒की ब्रात तो यह है कि यह परका. झ्राथय करता चला जा रहा है, परका स्वामित्व 
माननेका विकल्प करता जा रहा है, यह इसका अपराध वनता चला जा रहा चोरित्रके 
उपद्यक सम्दन्वर्म'आत्मानुआसनमें एक लिखा है कि माचरंतु तपो घोर तंपःबलेशास- 
हा भवान्‌ । चित्तसाध्यन्‌ कपायारीच्न जूयेचत्तन्ता । 


फ्« 
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साधु जनो ! तुम शभ्रगर घोर तप नहीं कर सकते हो तो मत करो, क्योंकि 

भाप तपस्याके बलेशोंको नहीं सह सकते । श्राप कोमल हो, सुकुमार हो, पर केवल 
विचारों के द्वारा ही जत्र कपायश्षत्रू जीते जा सकते हैं, सो विचारबलसे, ह्ञानवलसे, 

अगर तुम कपायोंको नहीं जीतते हो तो यह तुम्हारी वेबकूफी हुई तप नहीं किया 
जा सकता है, मत करो ; पर कपाय तो केवल एक ज्ञानवलसे ही जीते जा सकते हैं, 
तो इतना भी यदि नहीं कर सकते हो तो यह तुम्हारी भ्रज्ञानता है। इसी तरह यदि 
रागद्ट प तुमसे नहीं मिटते हैं तो न मिटने दो, मगर रागद्व प परिणति रूपही मैं हूँ, यही 
, सब कुछ मैं हूँ, इससे भिन्न ज्ञानमात्र मैं श्रात्मतत्त्व हैँ ऐसा यदि ज्ञानवलसे 
: निर्णय न कर सके तो यह तुम्हारी बेवकूफी है, यह महामोह है । 

कल्यारामार्ग स्वयं-- भैया ! संसारके संकटोंसे निकलनेका कितना सुग» मार्गे 
है। भर, सबसे महान पुरुषार्थ, महान संयम, महान तप यही है जो सबसे निराला 
चैतन्यमात्र स्वरूप जानकर उस चैतन्यस्वरूपको ही तकें, उस निज ज्ञायक भावमें ही 
तपें । यही एक उत्कृष्ट पुरुपार्थ है । तो इतनी वात निर्ययकी यदि नहीं की जा सकती 
है तो यह बड़े खेदको बात है । 

फर्तत्वकी व्यास्या व परकतृत्वका निषेध--मैं शरीरका, वचनका, मनका 
कर्ता नहीं हैँ, क्योंकि यह मुझ कर्ताके बिना भी क्रियमाणं होरहा है, चलरहा है। 
यद्यपि इस वचनके बलके प्रसंगमें श्रात्मामें भी कुछ उद्योग चलरहा है, केवल चल 
.. रहा है, ज्ञान, इच्छा भौर योग; जिसे लोक भाषामें कहते हैं ज्ञान, चिकार्पा 
* और प्रयत्न | ज॑से कुम्हार घड़ा बनाता है तो तीन बातें गुजरती हैं--फुम्हारके ज्ञान 
होना चाहिये, चिकीर्पा होना चाहिये भ्रथाँतु घड़ा बनानेकी इच्छा होना चाहिये श्रौर 
उसके शअ्रनुदप परिणमन होना चाहिये | तो इस प्रकार घड़ा बना लेता है, इसी प्रकार 
इस प्रात्मामें तरविपयक ज्ञान हो, इच्छा हो और योग हो तो उसका निमित्त पाकर 
पुद्गलमें शरीरझरूप, वचनरुप ये परिणमन होसन्‍हे हैं। तो इस प्रसंगमें भ्रात्मा भी कुछ 
काम कररहा है, मगर वह अपना ही काम कररहा है। वाह्य पदार्थोमें परिणमन 
नहीं कररहा है। मुझ कर्ताके बिना ही वह सव किया जारहा है। इस कारण उनका 
मैं कर्ता नहीं हूँ। 

« आत्माके कारयितृत्वका समर्थनरूप प्रइन--मैं' उनका कराने वाला भी नहीं हूँ 
इसकी बड़ी सुन्दर व्याख्या पृज्य अमृत न्द्रजीसुरिनि'की है। लोग यह सोच सकते हैं 
कि हम करनेवाले तो नहीं हैं, क्योंकि पर पदर्थोके करनेसे कोई पर पदार्थ नहीं 
परिणमा, मगर कराने वाला कोई नहीं है यह कंसे कहां जारहा है ? कराने वाला तो 
उस क्रियारूप नहीं परिणमा करता । कराना तो उसे कहते हैं कि खुद न करे श्रौर 
बातें बनाये जिससे कि दूसरे लोग करें। तो उस छशरीरका करानेवाला कोई नहीं है 
यह मत कहो । करानेमें तो परिरमनकी बात नहीं श्राती कि भाई, हम उस पदार्थरूप 
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नहीं परिणमें, तो हम करानेवाले कैसे कहलायेगे ? करानेवाला ऐसा होता ही है कि 
उस क्रियारूप तो न परिणमे, किन्तु वाहर ही रहकर करा दें। तो उस शरीरका, 
मनका, वचनका करानेवाला मैं कैसे नहीं ? 


शात्माके कारयित त्वके निषेधके हृप्टान्त--उत्तर--भैया, न्यायश्ास्त्रमें कराने 
वालेकीव्याख्याकी है-क्रियाप्रयोजकत्वं हि कारकत्वं, करानेवाला वह होता है जो क्रियाका 
प्रयोजक हो । जैसे आभूषण बनवाया, आम्रूपण कराया तो उस्त आमृपणका प्रयोजन 
जिसे मिलेगा उसे कहते हैं करानेदाला | एक घड़ा बनवाया, मुकुट बनवाया | अब 
मुकुट बनानेका प्रयोजन जिसे मिले, अथांत्‌ जो उस मुकुट आदिसे मौज लूटे, उसे कराने 
बाला कहते हैं । क्रियाका प्रयोजन जिसे मिले वह करानेवाला कहलाता है। आपने 
साड़ी वनवाई तो उस साड़ीका प्रयोजन आपको मिचेगा, मुनाफा आपको मिलेगा ते 

आप करानेवाले कहलायेंगे - 


वदार्थेके परिसामनका वात्तबिक अयोजन--अब यहाँ वारतविक वात सोचो वि 
क्रियाका प्रयोजन मिलता किसे है ? किसी भी पदार्थमें जो परिणमन होता है उसका 
प्रयोजन वया है ? उस परिणमनका फल क्या है ? परमार्थसे परिणमनका प्रग्मोजन उस 
पदार्थकी सत्ता बनाये रहना है, और इससे झागे प्रयोजन नहीं है । यदि पदार्थे 
परिणमे तो उसका सत्त्व नहीं रह सकता । सो परिणमनका प्रयोजन इतना ही है विं 
उसका अस्तित्व वना रहे । इससे आगे पदार्थोकी परिणतिका प्रयोजन ढूंढ़ो जहाँ, वह 
झ्राकूलताकी वात होने लगती है। कोई चीज है किस ही रूप परिणमन कर रही हो उसके 
परिणमनका प्रयोजन है अस्तित्वकी रक्षा | तो सारी चीजें परिणम रहीं तो उनके 
धरिणुसनका प्रयोजन कया हुआ ? फल क्या हुआ यही कि उन द्रव्योंकी सत्ता रह जाये । 
किसी प्रकारका भी परिणमन हो, उसका फल है सत्ताका वना रहना। बचन और 
मनकी भी जो परिखणति है उनका भी प्रयोजन उनके स्वरूपका आधारभूत जो अचेतन 
द्वव्य हैं उसकी सत्ता कायम रहना । यह उनका प्रयोजन है । 
” शात्याके परकारयित्‌ त्वका रत््न--जव मैं शरीरका प्रयोजक नहीं हूँ तो कराने 
वाला कैसे हुआ ? और वचनका करानेवाला तथा मनका करानेवाला कैसे मैं हुआ ? 
जीव भी जो जिस रूप परिणमरहा है उसके परिणमनका फल है कि उस जीवकी 
सत्ता वनी सा । जीवमें एक बात और विशेष होतो है अचेतन द्रव्यकी 
अपेक्षा, क्योंकि इसमें आनन्द नामक गुरा है ? सो यह श्रानन्द गुणरूप भी परिणम रहा 
है। आनन्द तो भैया सबको इष्ट है। निराकुलतामें रहना इसकी एक परम सुन्दर 
स्थिति है। कक गुणके पर्यायका भी अनुभव जोवको होता है | तो एक प्रयोजन 
यह और जीवोंका श्रा गया कि निराकुलता होना । दो प्रयोजन आ गये । द्रव्यत्वके नाते 
सत्ता वन्नी रहे ओर चेतनाके नाते आनन्द चाहिए । इसके दो प्रयोजन हो गये । सो पर 
जीव जो कुछ करते हैं उनके परिणुमनका. प्रयोजन उनमें ही समाप्त है । दूंसरे जीवोंके 
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परिणमनका प्रयोजन मुझमें नहीं श्रा सकता । वे अपनी सत्तासे हैं और अपने भ्रानन्दको 
भोगते हैं, तो पर पदार्थोके परिणमनका भ्रयोजन उन ही में है। वे ही प्रयोजक हैं । 
इस कारण शरीर, वचन, मन आददेका करानेवाला अचेतन द्रव्य है । उनका प्रयोजक 
भी मैं नहीं हूँ । इस कारण इनके करनेके प्रयोजकपनेके पक्षपातको छोड़ता हुआ 
मैं मध्यर्थ होता हूँ । 


अ्रमका गहरा रंग-- भैया, यह कलुषता, यह मलिनमयता जीवोंमें विरुद्ध वाता- 
वरणको चिपटाये हुये है इसमें रंग जमाये हुए है। जैसे पानीमें रंग घोल देते हैं तो पानीमें सारा 
रंग रग-रगमें, विन्दु-विन्दु्में समाया हुआ रहता है और यह देखते हैं कि यह जल सारा 
लाल ही लाल होरहा है । उससे भी ज्यादा इस कलुषतामें रंग चढ़ा हुआ है । उस 
पानीमें रंग घोल दिया तो वहाँ भी पानीनें पानी है और रंगमें रंग है । पानीको रंग- 
रूप नहीं किया गया। सुक्ष्महष्टिसे देखो तो पानीके नीचे रंग जम जाता है जबकि ५-६ 
घटे तक चैसा ही पानी भरा रहता है । न पानीमें रंग मिला, न रंगमें पानी मिला। 
पर यह जो कलुषता है, अज्ञान है, भ्रम है वह आत्माके सारे प्रदेशोमें रंग गया है । 


विजयका उपाय ज्ञानवल--ऐसी भयंकर स्थितिमे ज्ञानबलसे ही विजय संभव 
है । यदि हम यह समझ सकते हैं कि ये कलुषतायें, ये रागादिक विकार मेरे प्रदेशमें 
इस तरह घुल मिल गये हैं फिर भी मेरे स्वभावरूप नहीं हैं, स्वभावसे ये प्रथक्‌ हैं तो 
ज्ञानवलसे, युक्तिवलसे जो जानकारी रहती है उस जानकारीसे हमारी विजय है। संसार 
को नष्ट करने वाला, संसारको उखाड़ने वाला सर्वप्रथम महान्‌ उद्यम है, तो यह भेद- 
विज्ञानका प्रताप ही है। जितने सिद्ध हुए वे भेदविज्ञानके प्रतापसे ही हुए हैं । 

भेदविज्ञानके श्रमाव व सदुभावका प्रताप--भैया ! जवतक भेदविज्ञान नहीं है 
तब तक संसारमें रुलना ही बना रहता है । मरे, फिर जन्म लिया, भरे फिर जन्म 
लिया, यहाँ विनाशीक इस भावमें जो कुछ देरूता है, जो कुछ पाता है उसमें ह॑ यह 
मोही जीव रम जाता है | रमने लायक इस जगतमें कुछ नहीं है कोई भी पर पदार्थ हों, 
विद्वासके लायक नहीं है । विश्वासके लायक तो यों नहीं है कि वे सब पर पदार्थ 
हैं। क्या मेरे मान लेने से वे सदा मेरे निकट बने रहेंगे ? मेने चाहनेसे क्या परका 
परिणमन मेरे माफिक बन जायेगा ? कभी नहीं । इसी कारण ये पर पदार्थ विश्वासके 
योग्य नहीं हैं। कहाँ तो हम धनकों चाह रहे हैं, कहाँ यह धन प्रकृत्या हमसे बिदा है व 
हो रहा है | कहाँ तो हम परिवारके लोगोंको , पुत्रादिकको ऐसा चाहते हैं कि हमारे 
अनुकूल परिणमन हो पर वे अपने ही अनुकूल परिणम रहे हैं। मेरे अ्रनुकूल परिणमन 
हो तो भी वे अपने स्वरूपके प्रयोजनसे उस प्रकार परिणम रहे हैं वे भेरे प्रयोजनसे 
नहीं परिणमते है । ऐसे प्रथक्‌ भिन्न-भिन्न पदार्थ ज्ञात हों तो जो एक संधि लग गई है 
उपयोगविशेषके माध्यमसे वहाँ भेदविज्ञानकी छेनी बड़ी दृढ़तासे यदि पटक दी जाय 
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और एकदम पृथक्‌-पृथक्‌ स्वतस्त्रे-स्वतन्त्र सब कुछ स्वरूप मर्म भलक का तो यह 
पुरुषार्थ बड़ा महान्‌ पुरुषा्थ है। इस ही पुरुषाथके द्वाराहम संसारके संकटोंको सदा 
के लिये दूर कर सकते हैं। 
झात्मके परके अनुमोदकत्वका निषेघध-भैया, यथार्थ स्वरूप निहारो तो, 
सैं तन, मन, वचनका कारण भी नहीं हूँ; तन , मन , वचनका कर्ता भी नहीं हूँ 
और तन, मन, वचनका करानेवाला भी नहीं हूँ। करने करानेकी -वात तो दूर रहे, 
मैं उनकी श्रनुमोदना कर सकने दाला भी नहीं हूँ । ये पदों स्वतन्त्र हैं। इनके 
करने वाले वे ही श्रचेतन द्रव्य हैं। उन अचेतन द्रव्योका मैं प्रनुमोदक नहीं हूँ । उनका में 
अनुज्ञाता नहीं हैँ क्योंकि अनुमोदक नाम किसका है ? यह काम भला .है , 
इत्याकारक रूपसे ज्ञानका परिणमन बनाना , इसको कहते हैं भ्रनुमोदत । 
अनुमोदन एक परिणुति है। यह परिणति उस जीदकी है जो अनुमोदना कररहा है । 
जिन पदार्थोके सम्बन-में श्रनुमोदना की जारही है , उन पदार्थोका यह मैं कुछ नहीं 
लगता । वे सब भिन्न हैं । वच्तुतः यह आत्मा अपने आपके भावोंका ही श्रतुमोदक 
होता है, किन्‍्हीं पर पदार्थोका अनुमोदक नहीं हो सकता। जो विकल्प श्रपने आपमें आये 
उन विकल्पोंकी अनुमोदना यहाँ इन वाह्मपदार्थोमें नहीं कर सकते हैं । इस कारण मैं 
तन, मन, वचनका अनुमोदक भी नहीं हूँ । वे सबके सब, उनके कं त्वकी अनुमोदना 
किये बिना हीं, उनका अ्रनुमीोदक बने विना ही ये सब पदार्थ किये जारहे हैं। मैं परकी 
अनुमोदना भो नहीं कर सकता हूँ करनेकी बात तो बहुत दूर है । , 
ज्ञात्‌ त्वका भी प्रयोग स्वयंपर--मैं कभी पर पदार्थोको जान भी नहीं सकता । 
पर पदार्थोंके वारेमें यहीं बैठे-वैठे अपने ही प्रदेशोंमें रहते-रहते, श्रपने ही स्वरूपास्तित्व 
में बत॑ते हुए मैने जो श्रपने ज्ञान गुणका परिणमन किया है उसंको हम दूसरोंको 
बताना चाहें कि मैने क्या किया, कैसा परिणमन किया ? तो मेरे दतानेका उपाय यह 
ही है कि हमने इसे जाना, बेंचको जाना, घड़ीको जाना, ऐसा बताते चलें यह सब लोगोंको 
बतानेका उपाय है | तो अपने आपसे भिन्न पदार्थों सीधा मैं जान कैसे सकता ? 
सो भैया, अ्रपनेसे भिन्न पर पदार्थोके ज्ञाता भी हम नहीं हैं, ज्ञाता हैं तो अपने आपके 
ज्ञाता हैं । है न्‍ कि 
ह यह अ्पोहंक भी परका नहीं--अच्छा, और देखो--हम पर पदार्थोके त्यागी 
भी नहीं हैं'। हम त्यागी हैं तो अपने आपके हैं। पर पदार्थोके सम्वन्धमें विकल्प न रहें 
प्रौरःहम उनके सम्बन्धसे अलग हो जावें इसीके माने तो त्याग है । यह अमूर्त' आत्मा 
प्राकाशवत्‌ निलेंप, ज्ञानमात्र - इन बाह्य पदार्थोकों छूता तक नहीं है, ग्रहरा तो कर ही 
नहीं सकृता,.। जिस ज्वीजको हम - ग्रहण नहीं. कर सकते उसके त्यागकी बात ही 
हम क्या कहें ? जैसे हम आपको कहने लगे कि आप बड़े अच्छे हैं, आप कैंदसे छूट 
झ्ाये- हो तो आप श्रच्छा तो नहीं मानोगे | हम तो आपकी प्रशंसा करते हैं कि. आप 


कद मुक्त हैं, तो भी श्रापको बुरा लगरहा है। क्‍यों बुरा लगरहा है? इसलिए 
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कि बात यह झा गई कि आप कौदमें थे । जो कैरी रहा हो, उसे ही कहा जा सकता है, 
कि कैदसे छूट गया है। इसी तरह पर पदार्थोको ग्रहण करने वाला यदि यहे हो सकता 
होता तो यह कहा जा सकता था कि यह आझात्मा परपदार्थोका त्याग कर देता है 
किन्तु पर पदा्थोंको न त्तो यह ग्रहण करता है भौर न त्याग करता है । 

स्वयंका ही स्वयमें श्रसर- भैया ! जैसे ध्वजा पवनका निमित्त पाकर अपने 
आपमें ही उलभती है। और अपने श्ापसे ही सुलभती है इसी प्रकार यह जीव कम- 
विपाकको निमित्त मात्र पाकर अपने ही कार्मोमें उलभता है और श्रपने श्राप ही विवेकसे 
सुलभत्ता है । उसे कोई दूसरा कुछ नहीं करता है। जैसे कहते हैं कि इस अमुक 
आदमी पर अदालतमें जजका बड़ा प्रमाव पड़ा । कोई देहाती लोग, साधारण जन कच- 
हरीमें पहुचते हैं तो जजको देखकर डर जाते हैं, भयभीत हो जाते हैं , बोलते नहीं 
बनता है तो कहते हैं कि देखो जजका कितना असर उसपर पड़ा कि होस-हवास खो 
चैठा है। पर थास्तवमें यह बात नहीं है। जजका अ्रसर नहीं पड़ा, किन्तु वह स्वयं 
अयोग्य था, देहाती था, ऐसे ही परिणामोंका था । उसका उपादान इसी योग्य था कि 
वह जजको निमित्त मात्र पाकर अ्रपनी कमजोरीकों कारण भयभीत्त हुआ। उसने स्वयं 
भय अपनेमें प्रकट कर लिया । वह अपने आपमें अपने ही कारणसे परको निमित्त 
करके अपने ही कलासे परिणुमन कर गण । वहाँ पर भी दूसरोंका भ्रसर नहीं होता । 

सर्वत्र किसीका किसी श्रन्यमें परिणमन नहीं--वस्तुस्वरूपकी सीमाकों देखकर 
इस मर्मंको देखा जाय तो यह विषय स्पष्ट हो जाता है। जिन्हें हम कहते हैं कि यह 
प्रेरक कारण है, उसका भी उपादानमें कुछ नहीं जाता है। जैसे देवदत्तने यशदत्तका 
हाथ पकड़ कर जबरदस्ती कुछ काम करानेको मजबूर किया तो वहाँ पर भी देखनेमें 
यथ्पि प्रेरणा श्राती है , पर वस्तुस्वरूपकों देखो तो देवदत्तकी क्रिया देवदत्तमें ही है, 
इतना भकभोर देने पर भी । श्र, ककफोर दिए गये पुरुषकी त्रिया उतनेमें ही है 
जितना कि वह है| लो, इससे बढ़कर और कया प्रेरणा कही जायगी कि किसी पतली 
लकड़ीको हाथसे मरोड़ कर तोड़ दें ? इतना करनेपर भी हाथने केवल अपने हाथमें 
ही क्रिया की, पर हट सकनेकी योग्यता रखने वालो लकड़ीमें परिणति हुई है टूटनेकी याने 
हाथका निमित्त पाकर वह अपनेमें अपनी कलासे हट गईं । हाथ किसी श्रन्यको' 
ततोड़नेवाला हो ज्ञो लोहेकी क्‍यों न तोड़ दे श्रथवा मजबूत लकड़ीकी क्‍यों न तोड़ दे ? 

सभी सर्वन्न परसे विभक्त--सवंत्र पर पदार्थ श्रपन्ती योग्यता माफिक परका 
निमित्त पाकर विकाररूप परिझमते रहते हैं। वे ही पदार्थ स्वभावरूपसे परिणमें तो 
वहाँ पर निमित्त बिना ही परिणमते रहते हैं। क्योंकि स्वभावपरिणमन निःसंगतामें ही 
होता है। चाहे कोई पदार्थ निमित्त पाकर परिणमें, चाहे कोई पदार्थ निमित्त पाये 
बिना ही परिणमें प्र्थात्‌ विकाररूप परिणमें या स्वभावरूप परिरामें, किन्तु सर्वत्र वे 
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पदार्थे श्रपनी ही कलासे, श्रपन्ती ही पाक्तिसे, अपनी ही परिणतिसे, दूसरोंका द्रव्यत्व न 
छू कर, गुण न छू कर, पर्याय न छू कर परको अपनेमें श्रंगीकार न करके स्वयं परिशम 
रहे हैं । ऐसा वस्त॒का स्वात्तन्त्य है जिस स्वातन्त्यके जाने बिना मोह टहृुट नहीं सकता । 
मोह तो वस्तुके सम्बन्धवुद्धिका नाम है। सम्बन्ध नहीं है ऐसा भाव बने तो मोह वहाँ 
हों ठहर सकता । इस कारण मैं परका स्वामी नहीं हैँ, न कर्ता हैं, न कराने वाला हैं, 
न अनुमोदने वाला हूँ भ्रतः सब पक्षोंकी छोड़ कर मध्यस्थ होऊ ॥ 
उक्त गायाका सारांश--प्रवचनसार॒की १६० वीं गावाके प्रकरणमें अब तक 
यहाँ यह कहा गया है कि शरीर मैं नहीं हैँ, मन मैं नहीं हूँ, वचन मैं नद्दों हैँ । धरीर तो 
आहार वगणाओ्ंका स्कन्ध है; मन मनोवर्गणभ्रोंका स्कन्ध है, वचन भाषावर्गणापग्रोंका 
स्कंघ है । इसके स्वरूपका श्राधारभूत भी यह स्कंघ है। दूसरी बात यह कही गई है कि 
मैं उनका कारण भी नहीं हूँ । उतका कारण उनका ही उपादान है। तीसरी वात यह. 
कही गई है कि मैं उनका कर्ता भी- नहीं हूँ । उनके रुप जो परिणमे, सो ही 
उनका कर्ता है। में उनका करानेवाला भी नहीं हूँ , यह चौथी बात है । जो क्रियादग 
प्रयोजक हो वह करानेवाला कहलाता है । उनकी क्रियाका श्रर्थाव्‌ द्यारीर, 
वचन, मनकी परिणत्तिका मैं प्रयोजक नहीं हूँ । उन परिणतियोंका प्रयोजन उन 
ही पदार्थोको मिलता है । घूस कारण मैं उनका कराने वाला भी नहीं है। भौर 
पाँचवीं वात कही गई है कि मैं उनके करनेवालोंका अ्रनुमोदक भी नहीं हुँ । चाहे उनका 
करनेवाला उन्हींको देखा जाय तो भी मैं उन करनेवालोंका श्रनुमंता नहीं हैँ । इस 
भकार इन सबका पक्षपात छोड़कर मैं अत्यन्त मध्यस्थ होता हूँ । 
सध्यस्थताका भाष--मध्यस्थ कहते हैँ जानने वालेको | जो किसी भी तरफ ने 
ढुलके, मध्यमें रहे उसे मध्यस्थ कहते हैं | यह आत्मा मध्यस्थ तव कहलाता है जब 
भात्र न्ञाद्वा द्रप्टा रहे, मध्यस्थ कहिए, साक्षी कहिए गवाह कहिए, एक ही वात है । जैसे 
कोर्ट जज है वह भी यह कहने लगता है कि इसका गवाह कौन है? तो इसमें जजने हो 
यह सिखा दिया कि तुम अपना पक्षपाती लाझो, नहीं तो सीघा यह कहे कि इस 
«« पैटनाका गवाह कौन है ? जो गवाह है वह न तुम्हारा हैन इसका है।गवाहका गवाह 
है, घटनाका गवाह है, साक्षी है, वह किसीका वन कर नहीं होता । अगर किसीका 
गवाह है तो इसका श्रर्थ है कि यह पक्षपाती है । अतः ज्ञाताद्रप्टामात्र रहना सो ही 
मध्यस्थता है, यह भध्यस्थता तव होती है जब यह वात चित्तमें समा जाय कि शरीर, 
- “वचन भर मन ये पर द्रव्य हो हैं । 
सो भ्रव इस गाथामें परद्रव्यताका निश्चय करते हैं-- 
देहों थ भमणो वाणी पोग्गलदव्वप्पपत्ति खिद्दिद्ठा । 
पोग्गलदव्ंपि पुणो पिडो परमाणदव्वारं ॥ १६१ ॥ 
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देह, मन भ्रौर वचल ये पुद्गलद्वव्यात्मक ही कहे गये हैं। भौर, ये पुद्गल द्रव्य ' 
भी अनेक परमाणु द्रव्यके पिंड हैं । ः 

तन सत्‌ वचनकोी अनात्मीयता व अ्परसार्थता--इस गाथामें दो बातें सिद्ध की. 
शई हैं कि एक तो शरीर, मन, वचन ये पुद्गल द्रव्य हैं, भ्रात्मा नहीं है, चेतन नहीं हैं । 
दूसरी वात यह बताई गई है कि ये पुद्गल द्रव्य भी परमार्थभृत्त नहीं हैं । केवल एक-.. 
एक गण परमार्थसे एदुगल कहलाते हैं । इस रूपसे ये पुदूगल नहीं हैं किन्तु ,उन्त पर- 
'मार्थ अ्नन्ते पुदूगलोंका जो विड बन जाता है उस रूप ही पुदू्गल है । सो ये छारीर, 
वचन, मन तीनों ही पर द्रव्य हैं और वे पुद्गल द्रव्य हैं, इसका निरंचय यों होता है 
कि पुद्गल द्रव्यका स्वलक्षणभूत जो स्वरूपास्तित्व है वह इनमें पाया जाता है। पुद्गल 
द्रव्यका स्वरूप है रूपरसगंधस्पशंमपी होना ॥ जो रूपरसगर्॑स्पशंमय है उसे 
पुदूगल कहते हैं । े 

दब्यका लक्षण--कोई भी द्रव्य हो, परंमाथभूतु द्रव्य है वया ? गुणसंमुदायो 
द्रव्यं । गुणोंका जो समुदाय है वह द्रव्य है, आत्मा क्या चीज है ? श्रात्मा कोई पदार्थ हो 
अलग, और उसमें ज्ञान, दर्शन, चारित्र, श्रद्धा भादि गुण भरे पड़ हों या उनमें स्थित हों 
ऐसा नहीं है किन्तु ज्ञान, दर्शन, श्रद्धा प्रादि जो शक्तियाँ हैं, उनका जो पुज है बंह 
आत्मा है। वस्तुकी जानकारी किसी भी मार्गसे की जाय किन्तु वस्तुका स्वरूप श्रवकतव्य 
मिलेगा, किसी भी प्रकारसे कहा नहीं जा सकेगा, जाननेमें भ्रा जायगा, फिर भी चस्तुको 
थैये मार्यसे बताया कि शक्तिका जो पुज है वह शभ्रात्मा है। भात्मा कूछ श्रलग चस्तु 
नहीं है। त्तो क्या इसको इस मार्गसे नहीं बत या जा सकता कि गुर कुछ चीज स्वयं - 
नहीं है ? आत्मा एक सत्‌ है भोर उस सतके जाननेके ये प्रकार हैं, विशेषण हैं जिन 
विशेषताश्रोंके द्वारा हम सत॒को जान जायें | चाहे, भेदसे पहिचानकर अ्भेदको पहिचाने 
चाहे अ्भेदसे भेदको पहिचानें । जहाँ सत॒का निरंय है वहाँ कहीं भी भूल नहीं है। . 

- श्रनेक श्रपेक्षाये' व अनेक अवलोकन--ये अनेक जो दर्शन बन जाते हैं वे 
अमभेद और भेदकी अपेक्षासे और समन्वय बिना बनते हैं, नहीं तो वस्तुस्वरूपके बारेसें 
जितने दर्शन हो सकते हैं वे दर्शंन किसी न किसी श्रपेक्षासे सब सही मिलते हैं । 
श्राचरण भौर मजह॒बकी वात नहीं कह रहे हैं, वे तो गलत भी मिल सकते हैं पर वस्तु . 
स्वरूपके बारेमें जो भी दर्शन उठे है वे ज्ञानकी ही तो किरण हैं ॥ वस्तुका .दर्शन 
सब हृष्टियोंसे. होता है इसलिए वे दर्शन उठे हैं। क्षरि|कवादको ले लिया जाय तो क्‍या . 
चस्तु क्षण-क्षणमें नवीन-नवीन रूपकको नहीं ग्रहण करता है ?. नवीन-नवीन रूपकको 
झगर न ग्रहण करें तो बस्तुओंका श्रभाव हो जायेगा । े 

भेदवादकी- चतुदिशी प्रगति--इस भेददृष्टिमें केवल इतना ही. नहीं है -कि. 
बस्तुमें क्षण-क्षणमें नई-तई परिण॒ति होती है । यह भेदवाद केवल कालभेदको ही 
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वंधनवद्ध हैं, एक पर्यायरूपका जो परिणशमन है उसका फल यह भोग रहा है । भ्रात्म 
द्रव्यमें भी देखो । ज्ञायक स्वभाव आात्मतत्त्व श्रपने स्वरुपमें सुरक्षित है, स्वभावमय है। 
यह मात्र युक्ति और ज्ञानके द्वारा जाननेमें आरहा है। किन्तु इस दक्षामें जो श्रसमान 
जातीय द्रव्यपर्याय बन गयी है इस असमानजातीय द्रव्यपर्यायमें क्या यह ज्ञायक 
स्वभाव अपना कुछ चमत्कार व्यक्त कर पारहा है ? इस ज्ञायकस्वभावका चमत्कार तो 
चीतराग भ्रभुमें देखिये | तो यह जो द्रव्यपर्याय होरहा है, यह द्रव्यपर्याय अनेक पदार्थोके 
एकरूपसे भ्रवभासित हो रहा है। और, इसी कारण यह पदार्थ इन जीवोंकी ममताका 
अंग्राश्नयभृत बन जाता है । 
द्रव्य द्रव्यका निभित नहीं--कोई द्रव्य किसी द्रव्यका निमित्त नहीं होता । 
कोई परमार्थवस्तु किसी परमार्थ॑वस्तुका निमित्त नहीं होता है। भायाजाल ही माया- 
जालका निमित्त होता है । परमार्थ, परमार्थका निमित्त नहीं है श्लौर जिनकी परमार्थस्वरूप 
में रुचि है, दृष्टि है वे जीव यद्यपि पर्यायसे वंधनरूप पर्यायमें हैं, बद्ध पर्यायमें हैं किल्मु 
अबद्धका जो रूप है वह रूप इसके उपयोगमें बद्धसे हटकर श्रवद्ध बन गया है । परमार्थ 
दृष्टिकी निगाह बडी प॑नी है, यह वद्धमें भो श्रवद्धको देख लेती है । 
रुचिके प्रतिकूल सृष्टिका श्रशाव--बद्धकी रुचि करके हम अ्रवद्ध होना चाहें 
तो नहीं हो सकते हैं। धनकी रुचि करके हम ज्ञानी होना चाहें तो नहीं बन सकते है ? 
और ज्ञानस्वरूपकी रुचि करके हम घन्ती वनना चाहें तो नहीं हो सकते हैं यदि हो जायें 
तो भइया, ज्ञानस्वरूपकी रुचिके साथ लगा हुआ जो शेष राग है यह धनिकावस्था 
) कस रागका ही फल है। जैसे बड़े ऊंचे अफसरोंके पास रहने वाला चपरासी भी लोगों 
के लिए बड़ा बन जाता है, लोग उस चपरासीका भी आदर करते हैं । न करें तो 
काम विगड़ जाय, इसी प्रकार इस ज्ञानमात्र प्रभुके निकट शेष रहने बाला जो राग है । 
उस रागका भी इतना बड़ा महत्त्व है कि जिसपर दुनिया न्‍्योछावर होती है, हो रही है 
भैया ! राजा महाराजा इन्द्रादिके पद उस रागके प्रत्तापका ही फल है) श्ञानकी रुचिसे 
तो मुक्तिका काम बनता है, उसका फल संसार हो ही नहीं सकता भ्रतः ये सब बद्ध 
पदार्थ हैं । इन बद्ध पदार्थोकी रुचिसे तो चरद्धता ही हाथ आायगी । 

/» बढद़सें भी श्रबद्धता देखो--इसलिए भैया, जिस जगह वँषे हैं उस जगहसे भी 
उछल कर उपयोग द्वारा, श्रर्थात्‌ वद्धपरिस्थितियोंमे भी निजस्वरूपास्तित्वके ज्ञानपूर्वेक, 
परिणतियोंको उपेक्षित करके मानो ऐसा मैं हूँ ही नहीं, इस प्रकारकी वृत्तिसे बढ़कर 
यदि अवद्ध, अस्पृष्ट, अनन्य, भ्रविशेष भौर असंयुक्त निज ज्ञायकस्वभावकी प्रतीति हो सके, , 
दृष्टि ही सके तो हमने अ्रपने आननन्‍्दके लिए, सर्व॑स्व पा लिया किन्तु आनन्दविभूतिके 
श्रभावमें जड़विभृतियाँ और ये स्वप्नसामग्नी कितनी भी प्राप्त हो जाय, पर यदि अपने 
प्रभुका शरण नहीं पाया, उसकी क्षत्रछाया नहीं मिली तो फिर भ्रपता इस संसारमें 

भटकना ही भटकना वना रहेगा । 
सुनिर्सात कार्यकी रुचि उपादेय--सव भाई यह ही चाहते हैं कि मेरा काम सही हो, " 
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फालभेद व भावभेदका समभ्वय--कालभेद जो कि इस सिद्धान्तमें मुख्य विवेचन 
का स्थान पाता है, कोई भी चीज दूसरे समयमें नहीं रहती । सो ठीक ही बात है । 
जिस समय जो द्वव्यमें पर्याय होती है वह होनेवाली पर्याय भी दूसरे समयमें नहीं 
ठहरती है। इससे वह पर्यायी द्रव्य क्या मिट नहीं गया ? हाँ मिट गया। भावभेदकी 
अपेक्षा देखनेपर पदार्थ स्वलक्षणमात्र हुए | हुआ क्या ! कि भेदभावसे वैशेपिकोंकी 
भाँति जो कुछ भी विलक्षण असाधारण भाव दृष्टिमें आया, इस हृष्टिसे बस एतावन्मात्र 
पदार्थ हैं, ऐसा निरंय करलो । जैन सिद्धान्तने भी भावभेद माना है । पर उस 
भावभेदके माध्यमसे जो जाननस्वरूप, जा!ननभाव हृप्टिमें आता है, वह तद्भावमात्र 
है, जाननभाव स्वयं पदार्थ नहीं वन गया वस यही हृष्टिकोशका श्रंतर है| 

सभी दर्शनोंकी वस्तुगतता--झौर भी भ्रद्वैतवादको देखो, ब्रह्मवादकों देखो, 
इंद्वरवादको देखो, कोई सा भी दर्शन लो, वस्तुस्वरुपके बारेमें वे सब दर्शन 
किन्‍हीं न किन्हीं ग्रपेक्षाओ्रोंसे वस्तुके स्वरूपका प्रतिपादन करने वाले हैं, हाँ तो यहाँ यह 
प्रकरण चल रहा है कि पदार्थ जो कि ग्रुणसमुदायात्मक श्षक्तिक्‍्प हैं उन पदा्थोंसे 
अगर हम गुणोंकी निवृत्ति करना चाहें तो श्रशकक्‍्य है। 

परमार्थमें व्यवहारका पश्रम्ाव द सायामें व्यवहार भ्रनावश्यक-- ये शरीर, वचन, 
मन तीनों पुद्गल द्रव्य हैं, किन्तु ये परमार्थतः पुदूगल द्रव्य नहीं हैं, परमाथंभूत भ्रनेक 
परमाणुओंका पिंडरूप पुद्गल द्रव्य है, जो परमार्थभ्रूत पुदूगल द्रव्य हैं, उनमें तो किसी 
का व्यवहार ही नहीं चलता जैसे इस जीवमें जो परमार्थभूत श्रात्मतत््व है उसमें 
किसीका व्यवहार नहीं चलता । इसीप्रकार परमाथंभरूत्त जो पुद्गल द्रव्य हैं उसमें भी 
किसीका व्यत्रह्मर नहीं चलता, न उससे भूख मिटेगी, न प्यास मिटेगी, न लेन देन होगा । 
कुछ नहीं होता । ये जितने व्यवहारमें श्रामे वाले शरीर, वचन, मन हैं वे सब 
हैं, परमार्थ नहीं हैं। परमार्थंसे तो व्यवहार भी नहीं चलता। और अपरमार्थंसे व्यवहार 
करके लाभ क्‍या ? यह जीव परमार्थके स्वरूपको नहीं पहचाननेक्रे कारण व्यवहारमें 
लगा रहता है। व्यावहारिक तत्त्वमें घुलमिल करके क्या परमार्थका काम हो प्तकता है? 
नहों, वरन्‌ व्यवहारका ही काम बनेगा ? व्यवहारात्मक अ्रचेतनमें पड़नेववला जीव 
भी व्यवहारजीव है । 

तन सत बचनके पारमाथिकताका श्रभाव--ये शरीर, वचन, मन भ्रादि जिनके 

कारण विपदायें हैं, भ्रहंकार है, ज्ञानानुभूतिसे हम दूर हैं, इन्हींको लक्ष्य करके 
हम मूर्ख बनकर संसारमें भ्रमण करके, जन्ममरणकी परम्परा बढ़ाते हैं। ये शरीर, वचन, 
मन परमांथंतः देखो कुछ भी चीज नहीं निकलते, मायारूप ही निकलते हैं, क्योकि 
शरोर वचन मनके रूपसे जो ये पुदूगल स्कन्ध बने हैं वे भ्रनेक परमाणुद्वव्योंमें एक 
पिंडरूप पर्यायके परिणुमन हैं। ये स्वयं वास्तविक नहीं हैं। इनकी रुद कुछ सत्ता नहीं 
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है। इससे हे भाई ! इनकी चर्चा ही न॑ करो क्योंकि ये मायारूप हैं, परमार्थं नहीं हैं, 
अनेक परमाणुओंसे मिलकर इनका जाल गरुथा हुआ है । न्‍ 

भायाकी चर्चाक्ी व्यर्यता--अरे ! माया चर्चाके योग्य भी नहीं होना चाहिये, 
उदाहरण जैसे बड़े पृरुषक़े वारेमें श्रगर कोई भूडो वात कह दे, लिख दे तो वे उन 
वातोंका निराकरण भी नहीं करते, क्योंकि निराकरणमें पड़ जानेका श्रर्थ स्पप्ट यह 
है कि इन पुरुषोंने उसका कुछ महत्व श्रॉका। वह महत््वके योग्य ही चर्चा नहीं है 
इसलिए निराकरणकी भी आवश्यकता नहीं होती । भ्रतः: जत्र ये शर र, वचन, मन 
कुछ चीज नहीं हैं, मायारूप हैं, स्त्रयं कुछ सत्‌ नहीं है, तो फिर इनके वतानेकी भी 
जरूरत क्या है ? इनके सम्बन्धमें इतना जाननेकी भी जरूरत क्या ? सो कहते हैं कि 
यद्यपि ये शरीर, वचन, मन, मायारुप हैं, पिंडपर्याय हैं तो भी अनेक परमाणु,- 
द्रव्योका जो अ्यना-श्रपना लक्षण है उस स्वरूपको देखा जाय तो इस अवस्था में भी 
अनेकपना- है । ये सब अनेक हैं । 

व्यजंवपर्यायकी एकरूपता--ऐसा होने पर भी कथंचित्‌ एक रूपसे ये श्रवभासित 
होते हैं । श्रौर देखही लो कि चौकीका एक खूंढ हिलाया तो सारी चौकी हिल गई । 
तो कर्थंचित्‌ एकरूप होरहा है कि नहीं ? नहीं तो गेहुओंके ढेरकी तरह हम हाथोंसे 
इसे उठा ही नहीं सकते ये तो विखर जायेंगे । क्या इस चौकीको उठानेमें विखरती हुई 
किसीने देखा है ? इसी प्रकार शरीर, वचन, मन इनका आधारभूत पुद्गल द्रव्य भी 
विखर हुये एक पिंडकी पर्याय रूपसे नहीं होता । यदि पुदुगलकी पिंडपर्याय न हो तो 
शरीर, वचन; मन ये कुछ हो ही नहीं सकते । ये तो एकरूपसे अवभासित होरहे हैं । 
पर्याय ऐसा हो है, निषेध नहीं किया जा सकता है । 

व्यजंनपर्याथमें सी सवका एकत्व--फिर भी प्रज्ञावलसे देखो तो सव सवंत्र श्रपने- 
अपने स्वरूपास्तित्वकी नजरसे अपने-अपने स्वरूपमात्र हैं। द्रव्यसमूहात्मक ये सब स्कन्व 
माथारूप हैं। इन सबके अन्दर जो एक-एक यूनिट भ्रपना-अ्रपनां एकत्व लिए हुए सत्‌ 
है वही परमार्थ है । तो श्रव जितने ये शरीर दिखते हैं, जितने मनुष्य दिखते हैं, 
भले ही कोई धनी हो गया, कोई पंडित हो गया, कोई कुछ हो गया, हो गये हैं पर 
वहाँ कुछ भी नहीं हो गया है, सव मायारूप हैं । वहाँ परमा्यभृत्ततत्वका तिरोभात्र - 
हो गया है, भ्रभाव नहीं हुआ । स्कंधकी सकलमें भी जो परमार्थभूत पुदुगलद्वव्य हैं 
उनका तिरोभाव हुआ याने उनका जो निजका कुछ काम है / तह भी नहीं हो पाता-। - 

स्वभावका तिरोभाव ही वन्धन---एक परमाणू एक समयमें १४ राजूतक गति 
कर लेता है। श्रव उसकी यह गतिकला इस स्कंघमें फंसे हुए परमाणुके अन्दर व्यक्त 
हो सकती है, क्या ? भले ही इस स्कंधमें स्वरूपास्तित्व सब परमाशुओरोंका न्‍्यारा-न्यारा है, 
पर कुछ न्यारापनकाः चमत्कार भी तो दिखा देवें! नहीं दिखा सकते हैं, क्योंकि वे प्रभी 
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वंधनवद्ध हैं, एक पर्यायरूपका जो परिणमन है उसका फल यह भोग रहा है । भात्म 
द्रव्यमें भी देखो | ज्ञायक स्वभाव आात्मतत्त्व श्रपने स्वरुपमें सुरक्षित है, स्वभावमय है। 
यह मात्र युक्ति और ज्ञानके द्वारा जाननेमें आरहा है! किन्तु इस दशामें जो श्रसमान 
जातीय द्रव्यपर्याय वन गयी है इस असमानजातीय द्रव्यपर्यायमें क्या यह ज्ञायक 
स्वभाव श्रपना कुछ चमत्कार व्यक्त कर पारहा है ? इस ज्ञायकस्वभावका चमत्कार तो 
वीतराग प्रभुमें देखिये । तो यह जो द्रव्यपर्याय होरहा है, यह द्रव्यपर्याय भ्रनेक पदार्थोके 
एकरूपसे अ्वभासित हो रहा है। और, इसी कारण यह पदार्थ इन जीवोंकी ममताका 
“श्याश्रयभ्ूत बन जाता है। 

द्रव्य द्रव्यका निभित नहीं--कोई द्रव्य किसी द्रव्यका निमित्त नहीं होता। 
कोई परमार्थवस्तु किसी परमार्थवस्तुका निमित्त नहीं होता है। मायाजाल ही माया- 
जालका निमित्त होता है | परमार्थ, परमार्थका निमित्त नहीं है श्लोर जिनकी परमार्थस्वरूप 
में रुचि है, दृष्टि है वे जीव यद्यपि पर्यायसे वंधनरूप पर्यायमें हैं, बद्ध पर्यायमें हैं किन्तु 
अ्वद्धका जो रूप है वह रूप इसके उपयोगमें बद्धसे हटकर अवद्ध वन गया है। परमार्थ 
हृष्टिकी निगाह वडी पैनी है, यह बद्धमें भो भ्रवद्धको देख लेती है । 

रुचिके प्रतिकूल सुष्टिका श्रभाव--वद्धकी रुचि करके हम अवद्ध होना चाहें 
तो नहीं हो सकते हैं। घनकी रुचि करके हम ज्ञानी होना चाहें तो नहीं बन सकते है ? 
और ज्ञानस्वरूपकी रुचि करके हम धनी बनना चाहें तो नहीं हो सकते हैं यदि हो जायें 
तो भइया, ज्ञानस्वरूपकी रुचिके साथ लगा हुआ जो शेष राग है यह धनिकावस्था 
कस रागका ही फल है। जैसे बड़े ऊंचे अफसरोंके पास रहने वाला चपरासी भी लोगों 
के लिए बड़ा बन जाता है, लोग उस चपरासीका भी आदर करते हैं । न करें तो 
काम विगड़ जाय, इसी प्रकार इस ज्ञानमात्र प्रभुके निकट शेष रहने बाला जो राग है । 
उस रागका भी इतना बड़ा महत्त्व है कि जिसपर दुनिया न्‍्योछावर होती है, हो रही है 
भैया ! राजा महाराजा इन्द्रादिके पद उस रागके प्रतापका ही फल है। ज्ञानकी रुचिसे 
तो मुक्तिका काम बनता है, उसका फल संसार हो ही नहीं सकता भ्रतः ये सब बद्ध 
पदार्थ हैं । इन बद्ध पदार्थोकी रुचिसे तो त्रद्धता ही हाथ आयगी । 

बद्धमें भी भ्रवद्धता देखो--इसलिए भैया, जिस जगह बंधे हैं उस जगहसे भी 
उछल कर उपयोग द्वारा, श्र्थात्‌ वद्धपरिस्थितियोंमे भी निजस्वरूपास्तित्वके ज्ञानपुर्वक, 
परिणतियोंकी उपेक्षित करके मानो ऐसा मैं हूँ ही नहीं, इस प्रकारकी वृत्तिसे बढ़कर 
यदि अवद्ध, अस्पृष्ट, अनन्य, अविशेष और असंयुक्त निज ज्ञायकस्वभावकी प्रतीति हो सके, , 
दृष्टि हो सके तो हमने अपने झ्रानन्‍दके लिए, सर्वस्व पा लिया किन्तु आननन्‍्दविभृतिके 
अ्रभावमें जड़विभूतियाँ श्रौर ये स्वप्नसामग्री कितनी भी प्राप्त हो जाँय, पर यदि अपने 
प्रभुका शरण नहीं पाया, उसकी क्षत्र्याया नहीं मिली तो फिर अ्रपना इस संसारमें 
भटकना ही भटकना बना रहेगा । 

सुनिर्णीत कार्यकी रुचि उपादेय--सव भाई यह ही चाहते हैं कि मेरा काम सही हो, 
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जिसने श्रपनाजो काम माना है उसको उसमें ऐसी रुचि है कि मेरा काम बने । 
पर इतना तो निर्णय करलो कि वास्तविक भेरा काम है क्या ? जो वास्तविक काम हो, 
सारभूत काम हो, सदा भ्रानन्द देते वाला काम हो उम्र कामकी अ्रवश्य रुचि होनी 
चाहिए । वह काम है निराकुलताकी प्राप्ति | निराकुलता मिलती है निराकुलन्नानस्वभाव 
का आलम्बन लेनेसे । इसके लिए सब कुछ भूल जाओ | - 

जुआरी जग--यह सब जुआरियों जैसा प्रकरण है। जिस प्रकार जुआ्नारियोंके 
बीचमें यदि कोई खेलनेवाला जुआरी आजाय तो जुआरी उसे फिर उठने नहीं देते 
“बस इतना ही दम या” झ्रादिकितनी ही वादे कहते हैं उसे न उठनेको। श्र, उसे उठने 
नहीं देते हैं। उसे बैठना ही पड़ता है । इसी तरह इस लोकव्यवहारमें बैठकर प्राणी 
लोकव्यवहारसे उठता नहीं है और न लोक व्यवहार उसे श्रनेक युक्तियोंस उठने देता 
है । हम इस लोकसे परे नहीं हो सकते । पर आ्रात्मन्‌ ! अपनी दया इस ही में है कि तू 
अपने स्वभावकी दृष्टि द्वारा लोकव्यवहारसे उठ। इस, परसमूहके बीच तुझे उनसे 
कुछ लाभ नहीं होगा | तेरा तू, तू ही है, तुभमें परद्वव्यपना है ही नहीं फिर परद्रव्यसे 
तुभमें कुछ भरा कैसे सकता है ? 

अ्रव इस वातकी सिद्धि करते हैं कि श्रात्मामें परद्रव्यपना नहीं है, और पर 


द्रव्यका कठपता भी नहीं है। श्रर्थात्‌ नतो यह श्रात्मा परद्रव्यरूप है और न यह 
श्रात्मा परद्वव्यका कर्ता है, इसको सिद्ध करते हैं । 


णाहं पोग्गलमइश्ो सा ते मया पोग्गला कया पिण्डं । 
तम्हा हि ण देहो5हं कत्ता वा तस्स देहस्स ॥ १६२ ॥ 
नतो मैं पुदूगलमय हूँ और न वे पुदुगल मेरे द्वारा विंडझूप किए गए हैं, 
इस कारण न मैं देह हूँ शऔर न देहका कर्ता हू । . 
मन व बचन शरोरमें हो गरसित--इस प्रकरणमें जो शरीरकी चर्चा की जा 
रही है इसमें ही मत भर वचन गभित हैं । वैसे तो शरीरमें मन भी झ्ागया, वचन भी 
आगय', पर क्रियामें ये तीनों कहे जाते हैं--शरीर, वचन भर मन । शरीरकी क्रियामें 
चीजको ग्रहरा करना, पकड़ना, छूना, उठाना, धरना यह चलता है और वचनकी क्रिया 
इस शरीरके अद्भोपाज्की क्रियासे कुछ भिन्न मातूम होती है, श्रौर मनका कार्य चिंतन 
करना, विचार होना यह दोनों शरीर वचनसे कुछ प्रथक्‌ मादूम होते हैं, फिर भी 
तीनोंका मूल श्रधिष्ठान घरीर ही है इस कारण तीनों एक साथ कहे गये हैं। पर शरीरमें 
ही शरीर गरभित है, वह पिडरूपसे ही श्रलग चीज नहीं है, भौर द्रव्यवचन हैं वे भी इस 
शरीरसे विल्कुल अलग चीज नहीं हैं । यद्यपि वचन दारीरसे भिन्न भाषावग्गंणाप्रों 
का परिशमन है फिरभी जो भाषावगंणायें वचनरूप परिणत होते हैं वे शरीरके मुख, कंठ 
जिद्ना आदिके सम्वन्धसे होते हैँ इस कारण मन और वचन भी उस शारीरके अन्दर 
श्राते हैं। तो शरीरकी वात कह देनेसे शरीर, मन, बचन, तीनोंकी बात श्रा जादी हैं । 


च्म 
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पुदूगलमें ही पुरशा व गलन--इस प्रकररामें निर्धारित किया गया पुद्गलात्मक 
जो यह शरीर है यह परद्रव्य है, वह मैं नहीं हूँ, क्योंकि मैं तो श्रपुदूगलमय हूँ, श्र्यात्‌ 
मेरा पूरने, गलने झ्ादिका स्वभाव नहीं है। जैसे परमाण-परमाण घुल-मिल कर पूरित 
हो जाते हूँ और उन मिले-जुले स्कंबोंसे गल कर गलित होजाते हैं ऐसा आत्मामें नहीं 
होता कि घुल-मिलकर पूरित हो जाय श्रौर उन श्रात्माग्रोमेंसे कुछ निकलकर गलित 
हो जाय, ऐसी श्ात्मा नहीं है इस कारण शात्मा अयुदूगलमय है । पुदूगलका स्कघ होता 
है, जीवका स्कंध नहीं होता है । निगोदके शरीरमें भ्रनन्ते जीव रहकर भी वहाँ जीवका 
स्कंघ नहों हो सकता । जीव द्रव्यमें समानजातीय द्रव्यपर्याय होती ही नहीं । इस कारण 
भी जीवका जीव निमित्त नहीं होता । जीवके किसी भी कार्यमें दूसरा जीव निम्त्ति 
नहीं होता लोकव्यवहारमें जिसको निमित्त कह देते है कि भाई ! इस जीवका उद्धार देखो 
इस जीवके निमित्तसे हुआ है वह केवल लोकव्यवहारपात्र है, पर निमित्तकी श्रपेक्षासे 
जहाँ विवेचना भौर विद्लेषण किया जाय वहाँ यह वात नहीं घटित होती है, जीवका 
जीव किसी भी कामके लिये निमित्त नहीं है । 

निलिचसृत और पश्राश्रयश्नुत कारणा--कारण दो प्रकारके माने गये हैं--एक 
निमित्त कारण, दूसरा झ्ाश्नयभूत कारण । जीवके विभाव परिणमनमें दो प्रकारके 
कारण श्राते हैं। निमित्तभृत कारण और श्राश्रयभूत कारण । उनमेंसे जीवके विभावके 
लिये निमित्तमूतत कारण तो केवल कर्म है। दूसरा कोई निमित्तभूत नहीं है । पर 
भाई, विभाव परिणमनके लिये श्राश्नयभूत कारण भ्रनेक हैं। पंचेन्द्रिय भोगके साधन, 
रुप, रस, गन्व, स्पर्श और अनेक प्रकारके वचन, ये सब झ्राश्रयभूतत कारण हैं, किन्तु 
आश्रयभूत कारणका जीवके विभावके साथ, भ्रन्वयव्यतिरेक नहीं होता | श्रौर निमित्त 
भूत कारणके साथ जीवके विभावका अ्न्वयव्यतिरेक होता है। जिसका जिसके साथ 
प्रन्वयव्यतिरेक नहीं होता वह कैसे नि्ित्त है ? सुन्दर तस्वीरें जीवके खोटे भाव 
बनानेके कारण तो हैं पर वे श्राश्रयभूत कारण हैं। उस फोटोको देखकर कोई 
खोटे भाव बना भी सकता है कोई नहीं वना सकता। श्राश्षयभूत कारणके साथ विभावमें 
श्रन्वयव्यतिरेक हो ही नहीं सकता हैं। जिसके होनेपर ही हो, वह भ्रन्चय है भौर 
जिसके न होनेपर हो ही नहीं सकता, वह व्यतिरेक है । ज॑से कमंका उदय होनेपर ही 
जीवका विभाव हो सकता है शौर कर्मोका उदय न रहने पर जीवमें विभाव हो ही 
नहीं सकता है, ऐसा अन्वयव्यतिरिक सम्बन्ध जीवके विभावका कमंके साथ है। इसलिए 
जीवकी विभाव परिणतिका निमित्तभूत कर्म है। पर कमंके अ्रतिरिक्त अन्य पदार्थ 
सव बआ्राश्रयभत हैं । ८ 

निमित्त, श्राश्मय व उपादानके निर्णब--निमित्तभूत कारण और आश्चयभूत 


कारणकी ऐसी व्यवस्थाको सामान्य हप्टिसि देखनेपर यह निशय किया जाता है कि एक 
उपादानपर दूसरे कारणका प्रभाव तो पड़ा । और, साइन्समें तो ये बातें बहुंत-बहुंत 
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बारे विचारमें श्राती होंगी कि श्रमुक चीजका -मेल होनेसे देखों अमुक चीजपर कितना 
बड़ा प्रभाव पड़ा ? हाईड्रोजन- और आझावसीजन गैसोंके। मिलनेसे पानी वन गया। देखों 
कितने गजबका प्रभाव पड़ा ! इस व्यवहारहप्टिसि हम जल्री देख डालते हैं कि इन 
चीजोंका सम्बन्ध होनेसे अमुक चीजपर गहरा प्रभाव पड़ा । पर इस निगाहसे क्‍यों 
नहीं देखते कि अमुक पदार्थने इस चीजका सातन्निव्य पाकर अपने आपमें अपनी स्वतंत्र- 
शक्तिसे देखो कैसी गजवकी परिणति बना डाली है। परिणति वह एक है, पर देखने 
की हृप्टियाँ दो हैं--एक आश्रवमत, दूसरी स्वल्पास्तित्वरूप श्र्वाव्‌ सत्‌र्में रहने वाली 
बातका वर्णान श्रधिक हो, इस हप्टिस अगर विवेचन किया जाब तो यही कहना होगा 
कि देखो पानीमें भी कैसी कला है कि वह आगका सान्निव्य पाकर कैसी अपनेमें संत्तप्त- 
ताकी परिणति बना डालता है । यह है एक सत्यपद्धतिका विवेचन ॥ 


सत्यका श्रर्य--सत्यका यहाँ यह अर्थ करना है कि सति भवम्‌ सत्यम्‌ । सत्‌ पदार्थों 
में जो होता है उसे सत्य कहते हैं । निमित्तन॑मित्तिक सम्बन्ध है पर सद्‌ नहों है, इसका 
अर्थ यह है कि सच है। हिन्दीका शब्द सच है। निमित्तन॑मित्तिक सम्बन्ध सच तो है 
पर सत्य नहों है | सच तो यों है कि वरावर देखा जो जारहा है। इस निमित्त उपादानका 
अन्वयव्यतिरेक है इसे भूठ नहीं कहा जा सकता मगर सत्य नहीं है, सत्यका अश्र्थ है किसी 
सत्‌ पदार्थमें ही होने वाली परिणति । सम्बन्ध व संयोग हिप्ठ होता है यानी दोमें स्थित 
होने वाला होता है। पर यह सम्बन्ध उन दोमें कुछ परिणति वाली चीज है क्या ? छुछ 
नहीं । परिशति वाली चीज है ही नहीं । दो पदार्थोको अपने-अपने सत्स्वरूपमें प्रथकू- 
प्रथक्‌ रहते हुए किसी स्थितिमें, किसी क्षेत्रमें, किसी पद्धतिमें उन दोनोंके रहजानेका नाम 
सम्बन्ध है । सम्बन्ध होनेके कारण उनके अपने सत्ोमें कोई धम्बन्धनामक परिणत्ति 
होती हो ऐसा नहीं है। किसी एक सत्‌में होने वाली बातको सत्य कहते हैं। ज॑ वें 
रागद्व प होना यह सत्य है वयोंकि जीवनामक सत्‌र्मे रागद्वेप परिणमन हुये इस्तालये 
सवमे होने वाली बातकों सत्य कहते हैं । 

अ्रश्नूव श्र अ्‌वसत्य--भैया, रागद्वेष परिणति सत्य तो है, किन्तु यह 
सत्य अध्रूवसत्य है, ध्रुव सत्य नहीं है । भ्र्‌ वसत्य वह होता है जो सत्में सहज है , जी 
झनादिसे अनन्तकालतक एकस्वरूपमें है । घटावढ़ोके विना जो दात हो वह सत्य, अ्रुव 
सत्य है , किन्तु सतुका अश्नू वरूप परिणमन, जो कि विनष्ट हो जायगा, वह अध्भुव 
सत्य है। अश्लूव सत्य भी दो प्रकारके होते हैं, एक वैभाविक अ्श्नूव सत्य और 
एक स्वाभाविक अध्नुव सत्य | वंभोविक अ्रश्नू व सत्य तो है रागद्वोप विपय कपायके 
भाव और स्वाभाविक अश्नुव सत्य है केदल ज्ञान परिणमन, सत्यानन्द परिणमन » ये 
स्वभाविक अप्नुव सत्य हैं वयोंकि ये निमित्तके बिना होते हैं , केवल अपने आपके 
द्रव््त्व गुरके कारण होते हैँ । इसलिए केवलज्नान श्रादिक स्वाभाविक अध्व सत्य 
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हैं। भौर, चूंकि ये सव परिणमन हैं श्रौर परिणमन एक-एक समयमें होते हैं, दूसरे 
समयमें नहीं रहते , इसलिए ये अ्रप्नूव हैँ झौर इस सत्‌ प्रात्मामें होते हैं इस कारण ये 
सत्य हैं। तो केवलज्ञान, सत्यानन्द ये सव भ्रश्नव सत्य हैं । भ्र्‌वसत्यतो केवल 
भनादि अनन्त अहेतुक असाधारण चैतन्य स्वभाव है, वयोंकि यह स्वभाव भ्रनादि 
अनन्त है, अहेतुक है । 


शरीरादिको सत्य कहना प्रकट मिथ्याचाद--तब भैया ! जहाँ केवलज्ञानतक भी 
झप्नूव सत्य है, वहाँ फिर परद्रव्यकी बात लपेटना कि मैं दारीर हूँ, में वचन हूँ, मैं 
मन हूँ, मैं इसका कर्ता हैं, मैं इसका कारण हूँ, ये ध्रुव सत्यके भश्ञको भी पा सकते हैं 
क्‍या ? ये सब असत्य हैं । उसके सतमें होने वाले नहीं हैं | मैं तो अपुद्गलमय हूँ। इस 
लोकझेः बोच रहते हुए भी में सबसे श्रत्यन्त भ्रद्ूता हूँ। भ्राकाद्ममें भ्रौर मेरेमें भ्रन्तर है 
तो एक असाधारंण चैतन्यस्वभाव का है, नहीं तो अन्तर ही क्‍या है ? 'जैसा अमृत 
झाकाझ्ल द्रव्य है वसा ही यह मैं आत्मा हूँ, भ्रमूतं हैँ, श्राकाश एक श्रचेतन पदार्थ है, 
यह में एक चेतन पदार्थ हूँ। 

चैतन्य श्यज्धार या भ्भिशाप--यह चैतन्यस्वरुप इस श्रात्माका महत्त्व बढाने 
के लिए, प्रतिष्ठा बढ़ानेके लिए, श्रद्भार बढ़ानेके लिए होना चाहिए, लेकिन खेदकी 
बात्त है कि यह चेतनता मेरे लिए वतंमानमें भ्रभिशाप बनी हुई है। कल्पना करो कि 
मुभमें यदि चेतना न होती भ्रौर मैं इस पुदूगलकी तरह, श्राकाशकी तरह बना रहता तो 
प्राकुलताएं तो न होतीं | जी मेरा स्वरूप तीन लोकके श्रधिपतित्वकी शोभाके लिए है उस 
स्वरूपरत्वनको हम एक भ्रपराध जैसा कारण वना रहे हैं। यह मैंने कसूर किया 
चेतन बना । चेतनता फसूरमें शामिल होने लगी। यह श्रपने लिए एक लज्जाकी बात 
है। में तो पुदुयलमय नहीं हैँ । जिन पुदूगलोंसे एकत्व बनाकर एकसम्बन्धता करके 
हम संक्लिप्ट होते हैं वे समस्त पृदूगल मैं नहीं हूँ। मेरे पुदुगलात्मक शरीरपना नहीं 
है। भेदविज्ञानके अभ्याससे जब पुदूगल और श्र,त्माके निज-निज लक्षणका पूरां 
निदषचय रहता है तो भर कुछ भ्रम्यास बढ़ानेपर श्रभ्यासके वलपर ये प्रकट दोनों 
ठत्त्व श्रलग-अलग प्रतीत होने लगते हैं । 

जीव पदार्थ स्वसंवेदनगम्य--यह श्ात्मा प्रज्ञाद्वारा गम्य इन्द्रियों द्वारा गम्य नहीं 
है । ज्ञानसे ग्रहणमें झ्राया हुआ यह झात्मा इसको स्पष्ट नजर भाता है । दुनियामें सृक्ष्म 
पदार्थ बहुत है, कुछ तो भौतिक भी सूक्ष्म हैं, श्राहारवर्गंणायें सूक्ष्म है। कार्माणवंगणायें, 
तैजसवगरणायें जिनसे शरीर वना है, बहुतसी ऐसी सूक्ष्म वगणायें हैं उनसे भी श्रधिक सुक्ष्म- 
घमंद्रव्य, श्रधमंद्रव्य, श्राकाश द्रव्य, काल द्रव्य और यह जीव द्रव्य श्रादि हैं | पर मैं स्पप्ट 
इस स्थूल पुदूगलकों भी नहीं जान सकता, सूक्ष्म पुदूगलकों तो में जानता ही नहीं और 
भमूतं सूक्ष्म ध्म, श्रधर्म श्राकाश् श्रादिको भी मैं नहीं जानता । पर मैं सबसे श्रघिक 
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बहुत बढ़िया श्रपने जीवतत्त्वको जानता हूँ, जीवपदार्थकों जानता हूँ क्योंकि आखिर वह 
जीव पदार्थ मैं ही तो हूँ! इसपर जो ग्रुजरती है वह मेरे पूरे अनुभवमें श्राकर गुजरती है । 

गुजरी बातका हृष्टान्त--जसे कोई लेख , निवन्ध , साहित्यनिर्माणका कार्य हो 
रहा हो, करने वाले श्रनेक व्यक्ति हैं, किन्तु जो सम्पादक है, जिसके हाथसे गुजर कर 
आगे प्रसार या प्रकाशन होता है उसके ज्ञानके तले, हाथफ़े नीचे प्रत्येक शब्द गुजरते हैं, 
किस्होंने कहाँ कैसी गलती की ? क्या ढंग भ्रपताया ? ठीक है या नहीं ? सारी बातें 
होकर भी सबकी सब चीजें सम्पादकके नीचेसे गुजरती हैं, श्रनुभृति होती है, प्रसारित 
होती हैं, इसी तरह कुछ भी गुजरे, फैसी ही घटना हो, किसी कारणसे हो, वे सवकी 
सब मेरेपर गुजरती हैं ना ? इसलिये मेरी बातें मेरे लिए इतनी स्पष्ट होती हैं कि 
उनके मुकाविले अन्य कुछ मेरे लिए स्पष्ट नहीं होती हैं । 


शरीरका भ्रपरिचय---मैं इस पुद्गलात्मक शरीरको नहीं जानता हूु' कि यह 
कौन है ? कहाँसे भ्राया है ? इसपर दारीर यह कहे कि श्रजी आप मुझे भूल गये ? 
हाँ, मुझे तो आपका परिचय ही नहीं । इसी तरह यह शरीर कौन है ? बहाँसे आया 
है ? इसका परिवार क्या है ? इसमें तत्त्व क्या है ? यह कुछ मैं जानता नहीं । शरीर 
कहे कि मैं तो तुम्हारे पीछे श्रनादिकालसे फिर रहा हूँ “सच है भैया, शरीर, परन्तु मुझे 
तुम्हारा कुछ भी परिचय नहीं है । मैं तो तुमको बिल्कुल हो नहीं जानरहा हूं, न जान 
सका था श्र न कभी जान सकूगा। मुझे तो कुछ परिचय ही नहीं हैं क्योंकि मुझे 
जितना परिचय मिलता है वह मेरेमें भुजरी हुई वातोंका मिलता है। दूसरोंकी ग्रुजरी हुई 
वातांका मुझ परिचय मिल ही नहीं सकता है । मैं नहीं जानता कि तुम कौन हो ? कहाँ 
से भ्ाये हो ? तुम मेरे पीछे लगे ही लगे रहो * मैं क्या करू ? मुझे तुम्हारी बातें कुछ 
नें मालुम होतीं, तुम्हारी कोई बात मुझे ठीक नहीं जचती । भेदविज्ञानमें उतरे हुए 
जानी जीवके सम्बादकी यह वात है। ४ 
शरीरकी शिकायत- मैं पुदूगलमय रंच भी नहीं हू । भुभमें पुद्गलात्मक 
'शरीरपना नहीं है । यह सुनकर मानो शरीर कहता है कि तुम देह नहीं तो न सही 
किन्तु देहके तुम कर्ता तो हो | शरीरके कर्ता तो हो ना ? नहीं हैँ, भाई ! शरीर मानो 
फिर बोला; शरीरके कारण भूत तो तुम्हीं हो, अब तुम कर्तापनकी भी सना करने लगे । 
मेरी श्राज' इतनी दशा विगड़ गयी, शरीर बोलरहा है , मैं पहिले बड़ा स्वंच्छ आहार- 
वर्गेशाभोंके रूपमें था, वहाँ मांस; हड्डी खून) पीप आदि कोई चीज न थी । जिन श्राह्मर 
'वर्गणाओंसे: जिनसे शरीर बनता है उनमें माँस है क्या ? हड्डी है क्या ? खून है कया ? 
हम वड़े नोने थे। तुम्हारा सम्बन्ध वन जानेपर-जो श्राहार वर्गंणायें मांस, हडुडी 
पीप रूप वन गयी है इनके कारण तो तुम्ही हो और मना कर रहे हो कि मैं-शरीरकां 
'कर्ता नहीं हूँ ।आज तुम इसने निदंयी और कठोर - इूसरोंके -बनः गये हो । तुम मुझपर 
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इतना गजव ढा रहे हैं कि हम शुद्ध स्वत्छ श्राहरवर्गणाप्रोंको तुम्हारे ही संगसे भ्ाज 
मांस, हड्डी झुपमें बनना पड़ा है। भौर, आज फैस्तलाका समय आया तो तुम यहांसे 
मुकर गये कि मैं तुम्हारा कर्ता नहीं हूं । इस प्रकार एक बहुत बड़ा केस इस पुदूगल- 
मय शरीरने जोवपर रख दिया । 


शरीरकी शिकायतका निर्णय--तो यह ज्ञानी जीव भ्रन्तरसे उत्तर देता है कि 
माई, तुम भी अच्छे थे, हम भी श्रच्छे थे । तुम तो मांस, हड्डी, रुधिरसे रहित पविगश्र 
दशामें थे तो हम भी अपने स्वभावमें शुद्ध, स्वच्छ, ज्ञानमात्र थे पर मेरे विगड़नेका 
फारण तो तुम्हारा संग ही है ना, तो तब फलतः यह सिद्ध हो गया कि जीवके थिया- 
ड़नेमें पुदूमलपर भ्ारोप और पुदुगलके विगड़नेमें जीवपर प्रत्यारोप | इन आरोप 
प्रत्यारोपोंस यह निर्णय निकलता है कि भाई ! न तो पुदुगलने जीवमें कुछ किया और न 
जीवने पुदुगलमें कुछ किया लेकिन ऐता ही निमित्तन॑मित्तिक सम्बन्ध था। दोनोंका 
खोटा होनहार था कि बात ऐसी ही वनती चली झा रही है। भैया ! न तो मैं शरीरकां 
फर्ता हें भर न शरीर कर्म झादि मेरा कर्ता है । 


फतकि चार प्रकार--कर्ता बननेके चार प्रकार है--प्रथम जो फारणरूप 
हो सो कर्ता कहा जा सकता है, द्वितीय जो साक्षात्‌ कर्ता हो सो कर्ता कहा जा सकता 
है , तृतीय जो कर्ताका प्रयोजक हो सो कर्ता कहा जा सकता है चौथे जो कर्ताका 
श्रनुमोदक हो सो भी कर्ता कहा जा सकता है । जैसे किसी अद्योभनीय घटनामें किसी 
पुरुषकी ह॒त्याके केंसमें एक पुरुषने साक्षात्‌ हत्या की, उसे तो श्रदालत कर्ता साबित 
करता है, उसे दंड मिलता है श्रौर जो कित्ती रूपमें इस घटनाका कारण बना 'है 
वह भी कर्ता माना जाता है, श्रौर जो न कारण बने, न कर्ता बने किन्तु कराने वाला 
बने, सेन देने वाला बने वह क्या छूट जायगा, श्रौर कोई न प्रयोजक है, न कारण है, न 
कर्ता है फिनतु उस ह॒त्याके कालमें उपस्थित होकर सावासी देता है, ऐसा पुरुष क्‍या 
भ्रदालतसे छूट जायगा ? ये चारोंके चारों श्रपराधी कहलायेंगे। तो मैं यदि शरीरका 
कारण होऊ तो उसके कत्‌ त्वका मुझपर बोक लादो । यदि दारीरका साक्षातर कर्ता 
हूँ तो श्रनन्त संकटोंका बोक लाद दो । यदि मैं दरीरका प्रयोजक होऊ तो हमारे ऊपर 
संकट.का बोक लाद दो भौर यदि शरीरके कर्ताका भ्रनुमादक भी होऊ तो भुझपर 
संकटोंका बोक लाद दी । पर यदि मैं ये चारों ही नहीं हूं, मेरा स्वरुप भ्रस्तित्व ही 
इनसे स्ंथा भिन्न है तो मुझपर संकट क्‍यों लादते हो ? | 

झ्कत्‌ त्वके श्राशयपर शान्तिका निर्माता--सवसे मुख्य समस्याका समाधान 


करना भावश्यक है तो यह है कि में निज द्रव्यके भ्रतिरिक्त किसी भी परद्रव्यका 
फर्ता नहीं हूँ । हमारी मुक्ति, ध्ांति, कल्याण सब कुछ इस निर्णंयपर ही श्राधारित है । 
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इस कारण यहाँ अनेकों युक्तियोंस यह कह रहे हैं कि मैं शरीरका कर्ता नहीं हूँ । कर्ता 
होनेके चार उपाय माने जा सकते हैं--एक तो किसी परद्वव्यका साक्षात्‌ करना, 
दूसरे उसका कारण बनना, तीसरे उसको कराना और चौथे करनेवालेका अनुमोदन करनता। 
इस तरह चार उपाय हो सकते है कर्ता वननेके । पर प्रत्येक द्रव्यके वारेमें इन चारों 
उपायोंको भी देखें तो कर्ता तो मैं साक्षात हूँ नहीं, क्योंकि करनेके माने प्रिणमना--- 
शरीरका करना अर्थात्‌ शरीररूप परिणमना । जो शरीररहूप परिणमे सो शरीरका 
कर्ता | सो मैं तो अशरीर हू । सहज शुद्ध चैतन्यात्मक परिणमता हूँ । इस कारण 
मैं दरीरका कर्ता नहीं हूँ । 


रागद् पका अकर्त त्व--साक्षात्‌ तो मैं रागह् पका भी कर्ता नहीं हूँ । स्व॒रसतः 
कर्ता नहीं हूँ , दृव्य हैं क्या करें. ? ऐसा उपादान है और श्रनुक्कूल निमित्तका प्रसंग 
है, इसमें रागद्वेप परिणमन हो जाता है। हम क्या करें ? मैं तो ज्ञानदशंनस्वरूप हू । 
जानना भेरा काम 'है, जानना मेरी कला है । जाननेमें गलती करें वह तो हमारी गलती 
है पर रागादिक हो जाते हैं इनको हम क्या करें ? कोई यह सोचे ऐसा सुनकर 
कि वस जानते रहें, रागादिक होते हैं तो हों, उनकी क्या फिकर है ? भगर जिस 
वक्त रागादिक होते हैं उत्त वक्त भी यह जानने वाला रह पाता है या नहीं ? इसका 
तो निखणुय कर ल॑ः । 


ज्ञाकका महत्त्व--यदि रागादिकोंके सम्वन्धमें रहकर भी यह उनका जाननहार 
है तो यह कुमार्गपर नहीं है । पर ऐसे रागादिक हों जो एक रूप उपयोगमें परिणम 
जायें, बन जायें, ऐसी यदि स्थिति होती है तो वह जानने वाला कहाँ रहा ? तो.मेरा 
काम तो जानना है। मेरेमें कला त्तो जाननेकी है जैसे हंसमें कला तो चालकी है ॥ 
यदि हंसके परोंमें या शरीरमें कोई रंग, रूप विचित्र चित्र हो जाय तो इसमें हंसका 
अविवेक नहीं कहा जायगा, हंसकी कला तो चलनेकी है ! चलनेमें फर्क झावे तो हंसकी 
क्लाहोनता, भमृूढ़ता कहलावे उसी तरह मेरेमें तो कला जाननेकी है । मेरे 
जाननेमें अ्रन्तर आता है तो वह मेरी मृढ़ता है। पर रागादिक हो गये, निम्त्ति पाया, 
यह प्रतिविम्वित हो ग्रया, प्रतिभासित हो गया, यह वो हंसके पैरोंमें, शरीरमें 
रंग वदल जानेकीसी दात है, कला तो उसमें जाननेकी है । मगर सही, जाननेसे मैं 
च्युत दाता हूँ तो भ्रपराधी हूँ , इस दृष्टिसे तो मैं रागदिकका भी करने वाला नहीं हूँ । 
होते हैं, ऐसा सहज निमित्तन॑मित्तिक संम्बन्ध है कि हो जते हैं, पर मैं उनका किसी 
भी प्रकार करने वाला नहीं । 


सर्वत्र अकर्त त्व--अन्य पदार्थ भ्रन्यमें कर ही क्या सकता है और एक चीजमें 
करनेका श्रर्य ही क्या है ? साँपने अपने आपको गोल केर लिया, इस करनेका श्रर्थ 
क्या ? साँपको अपने आपमें कला हो गई इतना ही तो श्रर्थ है । होनेसे आगे करमनेका 
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क्या मतलब 7 प्रत्येक पशर्थ हैं वे परिणमते हैं, होते हैं। कोई श्न्यको निमित्त 
पाकर विकाररूप होते हैं तो कोई भझपने श्राप स्वरसतः स्वभावरूप होते हैं। होनेकी 
ही तो दुनियाँमें बात है। करनेका क्या नाम है ! पर करनेका प्रचलन व्यवहार में है । 
तो मैं रागादिक तक का भी कर्ता नहीं ? अन्य द्वव्योंफी तो बात ही जाने दो । श्रन्य 
द्रब्योंवा तो अ्रशुद्ध निश्चयनयस भी मैं कर्ता नहीं हू । तो मैं किसी भी परका कर्ता 
किसी भी प्रकारम नहीं हूँ । 
जीव द्रव्यका परके प्रति प्रकारखत्व--दूसरेपर कर्तत्व लादनेका तात्पर्य एक 
» गरण बनाना है। सो कारण दो प्रकारके होते हैं-- एक उपादान कारण, एक निमित्त 
कारण । सो उपादान कारणसे देखो तो शरीरका में कारण हूँ ही नहीं । शरीर प्रचे- 
तन है, में चेतन हैँ । निमित्त कारणसे देखो, श्रर्थात्‌ यह शरीर जो बन जाता है उसको 
वन जानेमे निमित्त बया,है ? इस हृ्टिसे अ्रगर देखो तो मैं तो शरीरमें ज्ञानमात्र तत्त्व 
हूँ । कोई भी द्रव्य किसी दूसरे द्वव्यका निमित्त नहीं होता। विशिष्ट परिस्थितिमय 
पदार्थ, विशिष्ट परिस्थितिमें निमित्त हुआ करते है । मैं तो अनादि श्रनन्त शुद्ध ज्ञायक 
स्वभाव हूँ। ऐसा ही ध्र्‌व सत्य हैँ। यह मैं शरीरका निमित्त कारण भी नहीं हूँ। 
इस प्रकार भैया ! में शरीरका कर्ता नहीं हूँ । 
झ्रात्माका कारयिताके रुपसे भी कं त्वका श्रभाव--चौथी बात है कराने वाले 
की। मैं शरीरका कराने वाला भी नहीं हूँ, क्योंकि मेरा जो प्रभाव है वह मुझमें ही समाप्त 
हो जाता हैं। मुभमे बाहर मेरा प्रभाव नहीं है , भ्रसर नहीं है कि कहीं मेरा प्रभाव 
,० हैसगे निकलकर वाह्म पदार्थोमें श्राघात करता रहे | ऐसा कुछ मैं पुद्गलका कराने 
वाला हूँ क्या ? फराने वाला वह कहलाता है कि जो क्रियाका प्रयोजक हो । जो 
जो काम हो रहा हो उसका प्रयोजन जिसको मिलेगा बह करानेवाला कहलाता है । 
किसी भी पदार्थकी क्रियाका प्रयोजन उस ही पदार्थमें मिलता है। श्रर्थात्‌ उस क्रिया 
के प्रतापसे, उस उत्पाद व्ययके प्रसादसे बह चीज ध्रूच रह जाती है, सत्‌ रह जात्ता 
है, प्रयोजन भी उसे नहीं मिलता । सो अ्रपने श्राप में यह वात लगालो कि मैं झपनी 
परिण तिका करानेवाला हूँ, सो इसका कुछ प्रर्थ नहीं है कि मैं अपना फेरानेवाला हूँ। मैं 
आपका कारण हूँ , मैं श्रपना कराने वाला हूँ इनका कोई अर्थ नहीं निकलता । इसका 
तोमीताभाव यह है कि मैं हूँ शौर परिणम रहा हूँ। में पर पदार्थों का करनेवाला 
तो हूँ हो नहीं, करानेवाला भी नहीं हूँ । 
श्रात्माके परके श्रनुमंतृत्वका निषेध--पाँचवीं बात श्राती है कि क्‍या मैं उनके 
करने वालेका श्रनुमोदक हूँ? अ्रनुमोदक भी नहीं हूँ । जब मैं परको जानने वाला भी नही 
हैं, तो श्रनुमीदन करनेवाला कौन हो सकता हूँ । इस सम्बन्धमें एक और विशेष वात 
ध्यानसे सुनतेकी है। जिसका सम्बन्ध समयसतारफ़े प्रकरणसे है । 
व्यवहारमें परमार्यकी प्रतिपादकता--समयसारमें नवीं, दसवीं गाथाके पहिले 
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यह उत्यानिका उठाई गई कि व्यवहारको परमार्थका प्रतिपादक कैसे कहा' है ? इसके 
उत्तरमें उन दो गाथाश्रोंमें यह कहा गया है कि जो श्र्‌ तके द्वारा भात्माकों जानता 
है वह तो है निश्चयकेवली और जो द्वादश्ाज़को जानता है वह है व्यवहारश्नूत- 
केवली । यहाँ शंका हो सकती है कि निःचयश्र्‌ तक्ेवलो होना सुगम है कि व्यवहार- 
श्र तकेवली होना सुगम हैं ? तो लोग यह कह देंगे कि निदचयश्नूतकेवली होना 
सुगम है । तो यह निश्चय हुआ कि श्र तवे दली होना श्रल्प पुरुषार्थका फल है. पर, ऐसा 
तो नहीं है । इसका भाव समभना है । 

व्यदहारके परमार्थअतिपादकत्वमें नया दृप्टान्त--इसके लिये दूसरा दृष्टान्त 
ले लो । केवलीका दृप्ठांत पीछे घटायेंगे | मैंने इस घड़ेको जाना तो इस प्रसंग्रमें सच तो 
बतलाओ कि परमार्थसे मैंने क्या किया ? जानते होंगे सव | श्रगर बोलना चाहते हैं 
तो वोलंगे कि मैंने इसमें श्रपने ज्ञानका ऐसा परिरामत किया, ऐसा शज्ञेयकार ग्रहण 
किया कि इस घड़ेंके अनुरूप सव कुछ जाननमें हो गया। हम यह - नहीं कह सकते 
कि हमने घड़ेकों जाना, किन्तु घड़ेकी विपयमात्र बनाकर अपने आपमें जो ज्ञेयाकार 
परिणमन किया उस ज्ञेयकारकों जाना भ्रर्थात्‌ अपनेको जाना, घड़े को नहीं जाना। 
पर इतने मर्मकी वात समभनेवाले तो समझ जायेंगे। हम यह बात चलती-फिरती 
दूकानोंपर मोहियोंसे ग्रामीणोंसे यों कहें तो वे क्या जाने! ? तो उनको हमें क्‍या 
कहना चाहिए ? यही ना कि हमने घड़ेको जाना, यह्‌ कहना पड़ता है । घड़ेको जाना 
यह व्यवहारवचन परमाश्का प्रतिपादक है । समभनेवाले समझ जायेंगे कि इसने 
क्या किया ? जो यह कहते हैं कि मैंने उस घड़ेंकी जाना । घड़ेको विपयमात्र बनाकर, 
ज्ञेयमात्र बनाकर जो श्रात्माके प्रदेशमें ज्ञयका ज्ञेयकाररूप हो उसमें तन्मंय होकर 
शेयाकार परिणमन किया । यह उसका परमार भ्रथ है। तो घटज्ञानी व्यवहारसे कहा 
जाता है और परमार्थसे तो श्रात्मज्ञानी है , घटके विपयके रास्तेसे वह आत्मज्ञानी: 


है । तो आत्मज्ञानी है, यह है परमार्थ वचन भौर घटका ज्ञानी है, यह है व्यवहार वचन ) 
इस प्रकार यह व्यवहार परमाथंका प्रतिपादक है । * 


समयसारोक्त हृष्टान्त-- इसी प्रकार समस्त द्वादशाज़ूके शास्त्र और विपयशृत 
पद्यार्थोको जानते समय इस योगीने क्या किया ? परमार्थल्र तो बतलाथये । परमार्थसे . 
तो इन समस्त दह्ादशाज़रोंकी विषय बनाकर, ज्ञेय वनाकर जो उसके ज्ञानका ज्ञोयदप 
प.रणमन होता है उस परिणुमनमें तन्‍्मय होकर ज्ञानका उपयोग किया है। यहाँ 
परमार्थकी बात हम जल्दी और सीधे शब्दोंमें कैसे प्रतिपादन कर सकते हैं. ? प्रतिपादन 
नहीं कर सकते हैं, इसलिये सीध भावमें बात यह है कि उस ऋषिने द्वादशाजुकों 
जाना । एक ही भआत्मा्क॑वात व्यवहार और परमार्थस्रे घटाई गई. है । भिन्न- ५0 
भिन्न श्रात्माश्रोंकी वात नहीं घठाई गई है , क्योंकि भिन्न आत्माओंकी यदि 
वात है तो व्यवहार परमार्थका. प्रतिपाद्क नहीं बन सकता । . एक ही आत्माके 
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फाममें परमार्थ भर व्यवहार दोनोंका निर्णाय है । 

स्वमें ही परप्रकाशकता--इस प्रसंगमें यह वात जाननेकी है कि मैं परको नहीं 
जानता हूँ । परको जाननेकी बात कहना व्यवहार है। पर जहाँ ज्ञेय हो रहा है, पर 
शंयाकाररूप जो ग्रहण होरहा है उस ग्रहःएको ही यह आत्मा जानता है। जैसे दपंण 
सामने लिये हुये हैं, पीछे दो बालक खड़े हैं। वे वालक पेर उठाते हैं, हाथ उठाते हैं, 
जीभ मठकाते हैं। हम केवल उस दर्पशको देख रहे हैं और मात्र दपंशक्रे देखते हुए 
हम यह वर्णन करते है कि देखो वह पैर उठा रहा है, वह हाथ उठा रहा है, वह जीभ 
'मठका रहा है, श्रव ये दोनों लड़के लड़ने लगे। जो-जो भी हरकतें पीछे खड़े हुए 
लड़के कररहे हैं उन सारी हरकतोंका हम ज्ञान करके वर्णान कररंहे हैं। पर क्या 
हम लड़कोंको देखरहे हैँ? नहीं | हम तो केवल दर्पणको देखरहे हैं। जो-जो परि- 
णमन लड़के कर रहे हैं, दृष्टिमें, उनके भ्रनुरूप यह छायारूप परिणमन हो रहा है । 
सो हम उस छायारूप परिणमते हुए दर्पणको देखकर सबकी बातें बतारहे हैं । 

सर्वेप्रतिभासिनी श्रात्मस्वच्छता--इसी प्रकार दर्पंणकी तरह तो है यह मेरा 
ज्ञानस्वरूप । इस ज्ञानस्वरूप मुझ भ्रात्मामें ऐसी स्वच्छता है, ऐसी श्रप्नतिहत दशाक्ति है 
कि आत्मामें जो कुछ सत्‌ है, सर था, सर होगा वह सब ज्ञात है । होगा, इसका भ्र्थ 
यह नहीं है कि पहले सतु था अ्रव नहीं रहा किन्तु जिन पर्यायोंसे परिणत सत्‌ था, 
जिन पर्यायोंसे परिणत सत्‌ है, जिन पर्यायोंसे परिणत सत्‌ होगा उन सब पर्यायों 
सहित विश्वको यह आत्मा एक साथ, एक समयमें जान जाय, भ्रहणा करले ऐसी इसमें 
दाक्ति है। आज क्या हालत है ? यह बात है दूसरी | क्या गलती की ? क्‍या सम्बन्ध 
है ? क्‍या उपाधि है ? ये बातें दूसरी हैं, पर इसका शक्ति स्वभाव तो इस ही प्रकारका 
है और सदा ऐशथी भ्रपनी शक्तिके विकासके लिये ही यह उद्यतत रहता है । 

ज्ञातकी व हराशीलता--जैसे उठने दाली रिंप्रिकको तुम दबाओ तो जब तक 
दवाएं हो त्तवद तक तो दवी है, मगर वह स्प्रिग तो उठने को ही उद्यत है, दबी हुई हालत 
में वह स्थ्रिग उठनेकी ही उद्यत है। इसी प्रकार यह ज्ञान “किसी भी प्रकार श्रपने 
विभावोंके कारण, ज्ञानवार॒णादि कर्मोके उदयके कारण यह मेरा ज्ञान दवा है । दबा है, 
आवृत है, किन्तु यह ज्ञान सदा सर्वज्ञताके लिए उठतेको ही उच्चत रहता है। क्‍यों ? 
इसका ऐसा स्वभाव है । तब मैं केवल अपने श्रापको ही जान सकता हूँ , परमार्थसे, मैं 
किसी तत्त्वको नहीं जान सकता हूँ। 

झात्माका परमें श्रत्यन्तामाव--भैया ! जहाँ पर पदार्थोके जाननेका भी सीधा 
इसका सम्बन्ध नहीं है तो किसी परको करनेका सम्बन्ध होगा ही क्‍या? तो मैंच 
धारीर हूँ, त शरीरका कारण हूँ, न शरीरका कर्ता हैँ, न शरीरका कराने वाला हूँ। 
भौर, घरीरके करनेवाले जो शरीरके स्वरूपके आधारभूत पृद्गलद्रव्य हैं; मैं उनका ' 
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अ्रनुमीदक भी नहीं हूँ । वयोंकि उस प्रनेक द्रव्योंस मिलकर बना हुआ जो पिद है, उस 
पिडके परिणमनका करनेवाला भी मैं नहीं हो सकता हूँ । सबसे बड़ा काम है अपनेको 
भ्रपना दुःख मिटाना । इससे बढ़कर भी कोई श्रात्मावा काम है वया ? दुनिया सबसे 
बढ़कर काम यही काम है कि अपना दुःख मिटाप्रों । पर भैया, दुःख मिटनेका भ्थवा 
दांतिकी प्राप्ति करमेका उपाय परद्रव्योंकी सृष्टि, संचय, संग्रह वहिमुर्खताके यत्न नहीं 
हैं। थे दुःख मिटानेके उपाय नहीं हैं किन्तु दुःख बढ़ानेके श्रपराध हैं। 


गुप्तसंतके ग्ुप्तताकी उत्सुकता--मेरा प्रयोजनमात्र दुःख मिटानेका हीं सो है 
अ्रतः मैं केवल एक श्रकेला ही क्यों न रहूँ, किसीका भी परिचय न हो, किसीको भी मैं न 
जानू, कोई[मुझे न जाने, श्र्थात्‌ दुनियामें सवकी हप्टिसि में गायब छा । दुनियामे 
मैं शून्य होऊओं । यदि इस प्रकारकी विचारकी परणति हो भौर इस परिणतिसे मेरा दुःख 
पूर्शरूपसे मिटे तो इसमें खोया क्या ? किन्तु सब कुछ पाया। यह दृश्यमान जगत जो 
स्वयं मर मिटने वाला सुद नप्ट हो जाने वाला है भौर जो पाप॑से रंगा हुआ है ऐसे 
इस मोहमय जीवलोकमें भ्रपने लिए मैं कुछ चाहूँ, मेरा विभाव परिणत जीव, मोही 
जीव, कलुपित जीव मेरेकों कुछ ठीक कहदे, इतनी भीतरसे जो वाद्यी उठे, हैं ३ 
इससे गन्दी बात और क्या हो सकती है ? 


रागकी विकटता--भैथा, सबसे विकट तो कंपायराग है । होपका विनाओ 
नें गुरास्थानमें हो जाता है, पर रागका विनाश दशवें गुणास्थानके श्रन्तमें हो पात 
हैं। तो यह जो राग लगा है, मोह लगा है, परमें जो स्वामित्वकी बुद्धि है, परमें जूं 
कतृ'त्वकी बुद्धि है, ऐसा जो श्राशय है इसके कारए हम स्वयं अपने आप दुःखी हें. 
जाते हैं। मुझे दुःखी कौन करता है ? मैं किसी भी पर पदायंका करने वाला नहीं हैं । 
मैं तो भ्रपने शुद्ध चैतन्य भावरूप परिणमता हूँ । ऐसा भेदविज्ञान हो तो उससे इतार्थता 
का भाव झाता है। परमार्थसे मेरे करमेका तो वाहरमें कुछ काम ही नहीं है क्योंकि 
मैं श्रपने प्रदेशोंसे वाहर उचक कर कमी नहीं पहुँच सकता । मैं सद्दा श्रपने प्रदेशोंके 
ख्प न हूँ। श्रपने प्रदेशोंमें रहता हूँ। जो ग्रुजरता है वह मेरे प्रदेशोंमें गुज- 
रता है। - 
झपनी श्रात्मामें नफा-दोदा--यहाँ आप व्यय देखो, हानि-लाभ देखो, भ्रपता 
हिंसाव देखो तो यह ब्रुद्धिमानी का काम है। पर जहाँ मेरी गति नहीं है, जिस निजी 
घरसे बाहर मेरा कुछ वास्ता नहीं है, मैं वहाँ दृष्टि गड़ाओं भौर वहाँके परिणमनसे 
अपना सम्बन्ध मात्र तो इस बड़ी विपत्तिका फल तो अशांति है । 
सोहियोंकी चोट लेनेसे हानि--अपनेमें शान्ति चाहते हो तो जगतके जीवोंसे 
बोट मत लो । जगतके जीवोंको बोट लेनेका परिणाम बड़ा भयानक होगा। वोट 
लेनेके भायने जगतके जीव कैसी शानसे रहते हैं ? कैसी इज्जतसे रहते हैं ? कितने 
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भ्रारामको भोगते हैं ?.कितने धनिक हैं ? कितनी प्रतिष्ठा है? इन वातोंको देखना है। 
भ्रौर भैयाजी, देखमेके लालचमें श्राना यही तो वोट लेना है। दूसरोंकी वोटसे भपनेको 
छफल्याणका मार्ग नहीं मिलता । 

धपने हितमें ज्ञानियोंके बोटसे लाभ--लाखों श्रज्मानियोंस सलाह लेनेकी 
भ्रपेक्षा एक ज्ञानीसे सलाह लेना अच्छा है। कोई कहे कि वाह हम तो हजारों आद- 
मियोंसे पूछा, उन हजारोंने यही वत्ताया है इसलिये यह चिश्चय किया है कि यही 
मार्ग ठीक है; किन्तु हजारों मोही प्राणियोंने कभी भी तुम्हें कल्याणकी सलाह नहीं दी 
होगी । हजारों मोही कया लाखों मोही प्राणियोंकी श्रपेक्षा निर्मोही ज्ञानीका बताया 
हुआ मार्ग हो कल्याराका भाग हो सकता है। ज्ञानीकी सलाहसे ज्ञानियोंके भ्रनुकरण- 
पूर्वक झागमोक्त सलाह मिलेगी। शास्त्रोंसे पूछो, क्रुन्दक्ुन्दाचार्य अमृतचन्द्रजी सूरी, 
समन्तभद्वाचार्य इत्यादि तो पहले ही जो कुछ वोलना था, बोल गये हैँ। इस 
तरहसे उनके वोल चुकनेपर सारी सलाहें सव तैयार हैं उनको देख लेनेकी तो एक वार 
हिम्मत तो चनाओ । किसी समय किसी क्षण सबको भूल कर बड़ो विश्वामसे रहकर 
अपने भ्रापका प्रतिभास होने तो दो । अपनी उपयोगचोंचसे निकालो तो इस 
विपयडेलीको । 

स्वच्छ उपयोग फरनेके सम्वन्धमें हृष्टान्त--भैया ! एक कथानक है कि एक 
भमकमें रहने वाली चींटी थी और एक दाक्करमें रहने वाली चींटी थी । शक्‍्करंमें रहने 
वाली चींटी नमकमें रहने वाली चींटीसे वोली, वहिन तुमको यहाँ खानेमें क्या स्वाद 
मिलता है ? हमारे साथ चलो तुमको मीठी चीज खिलायेंगे । दो चार बार कहा पर 
न मानी । जब भारी आग्रह हुआ तो कहा, अच्छा चलो । चल दिया । साथमें नमककी 
डेली ले ली चोंचमें, यह सोचकर कि वहाँ चलकर कहीं भूखों न मरना पड़े । वहाँ पहुँच 
गयीं । श्रव वह बड़ी वहिल शक्‍्करवाली पूछती है कि बहिन, कहो कैसा स्वाद झाया ? 
नमकवाली घींटी बोली, यहाँ तो कुछ भी स्वाद नहीं है । दस वार यही उत्तर दिया । 
दाककरवाली चींटीने कहा, भरी चोंचमें कुछ लिए तो नहीं हो ? बोली थोड़ासा कलेब्रा 
है वह इसलिए साथमें ले लिया गया कि वहाँ कुछ मिले अभ्रथवा न मिले। तो बड़ी 
चहिनने श्रर्थात्‌ धावकरमें रहनेवाली चींटीने कहा कि अरी बहन नमककी डेलीको 
सोंचसे निकाल झौर जब निकाल दिया शौर स्वाद लिया तो ममककी चींटीने कहा 
वाह ! बहिन! यह तो बड़ी मीठी चीज है । 

विकल्प मेठनेमें लाम--देखो भैया ! निरन्तर ही विकल्पोंका रंग खौल रहा है । 
इन विकल्पों रूपी नमककी डेलीको लेकर चाटें और श्राप साक्षात समोशरण रूपी दावकर :.. 
पर जावें तो आपको भगवानकी वाणीका मिठास नहीं भ्रा सकेगा । भरे दुकनदार 
. जब रात्रिमें सो जाता है तो दृकानकी खबर तो नहीं रहती । ७-८ घण्टे सोता है, 
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सोनेके वबादमें दकान उसे ज्योंकी त्यों ही मिल जाती है, वह कहीं जाती तो नहीं है 
वहाँ तो सात-आ्राठ घंटा गण खा लेते हो पर विकल्पोंसे क्‍यों छुट्टी नहीं पाते हो ? 
विकल्पीके भारसे श्रपने श्ञान्तस्वरूपको क्यों अ्रद्यान्तमें परिणत करके अपने समयको 
व जीवनवाक्तिको क्‍यों नप्ट कर रहे हो? वस्तुस्वरूपका हृढ़ निर्णय करलो कि 
किसीसे मेरा वास्ता नहीं है।जवब यह निणंय वन गया तो अपने दुःख मिटाना 
'बहुत सरल है। 

ज्ञानोपयोगका भ्रन्तिम व श्रमोघ उपाय--भैण ! जरा बतलाइये.तो, जिन्दगी- 
भर तो श्रम किया है, इसके वदलेमें यह वतलाओ कि दु:ख मिट गये हैं कि नहीं ? यदि 
नहीं मिट पाये तो जया यह उपाय तो करके देखो। श्राचायोंने कैसा वस्तुस्वरूप 
दिखाया ? तुम कैसे हो ? कैसे चैन पड़ेगी ? जरा वस्तुके स्वरूपमें तो ज्ञावका उपयोग 
दो | आप बड़े है तो वड़ेका वड़प्पन तो यह है कि फालतू वातोंकी श्रपेक्षा ज्ञानके ज्ञान 
में ज्यादा समय दो । और, यदि यह नहीं किया जाता , तो श्रायु ऐसे ग्रुजर रही है 
जैसे कि पर्वतमें ग्रिरे वाली नदीका प्रवाह गुजर रहा हो । वह प्रमाव थमता नहीं, 
लौटकर नहीं जाता, इसी प्रकार यह जीवन भी जो बीत जाता है वह लौटकर नहीं 


श्राता है । सो जितना जीवन रहा है उसमें तो ज्ञानसाधना करके कल्याणका उपाय 
बना लेना चाहिए। 


(नोट--श्रोताओंके श्राग्रहपर गाथा नं० १७१ तक प्रवचन छोड़कर ता० २१- 
३-६३ को १७२ वीं गाथाका प्रवचन हुआ । इन छूटी हुई ८ .गरावाओं 
का संक्षेपमें प्रवचन तारकी गली मोती कटरा आगरामें हुआ |) 
श्ात्माके शरोरके कतृ त्वका निषेध--भैया ! लोकमें अपना सर्वाधिक निकट 
सम्बन्ध शरीरसे है । इस शरीरमें श्रात्मीयताका, ममताका, कत्‌ त्वका आग्रह ही जीवको 
संसारमें अमण करानेका एक कारण वन रहा है । सवका मूल कतं,त्वका आ्राशय होता 
हैं सो जरा देहक्रे श्रकत्‌त्वपर हप्टिपात कीजिये । 
मैं इस शरीरका किसी भी प्रकार कर्ता नहीं हूँ । कर्ता होनेकी गुन्जाइशके 
चार हेतु हो सकते हैं---या तो उस शरीरका कारण होऊं तो कर्ता कहलाऊंँ; या मैं 
सीघा कर्ता होऊ तो कर्ता कहलाऊ; या मैं शरीरका करानेवाला होऊ तो कर्ता 
कहलाऊँ; या शरीरके करनेवालेकी अनुमोदना करनेवाला होऊ तो कर्ता कहलाऊ' । 
किन्तु इन चार वातोंमेंसे एक भी वात मुभमें नहीं है। इसका निर्साय न्याययुक्ति 
पूर्वक विशद किया जा चुका है । मुझमें शरीरका अत्यन्ता भाव होनेसे मैं शरीरका कर्ता 
नहीं हूँ। भिन्न-भिन्न द्रव्योंमें कर्ता-कर्म सम्बन्ध नहीं होता । सदा कालके लिए संकट 
मिदा देने वाले ज्ञानकी वात की जा रही है। े 
लोकमें दलनेका कारण यथा परिचयका श्रभाव--जगतके जीव इसी कारण 
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झव तक रुलते चले आये हैं कि इन्होंने भिन्न स्वरूपको भिन्न रूपसे नहीं देखा। भिन्न 
रुपसे न देख सकनेकी स्प्रिट कर्त॑,त्वका झादय देती है । यह सव श्राशय मिथ्या है। 
मैं न तो शरीरका करने वाला हूँ शोर न मैं झरीरका कराने वाला हूँ+। 

झात्माफे शरीरफे फारकत्वकां निपेघध--यहाँं यह छांका हो जाती है कि शरीर 
भिन्न है, मैं भिन्न हूँ , मैं तो इसका करने वाला नहीं हैँ। ठीक है , पर कराने वाला 
तो हूँ, मेरे भाये बिना, सम्बन्ध बिना शरीरका कुछ बनता तो नहीं है। तो बताया 
है कि करानेवाला वह कहलाता है कि जिसको कार्यका फल मिले | जो कार्यको तो 
न करे किन्तु कार्यका फल पावे उसीको करानेबाला कहते हैं । जैसे किसीने पुत्रसे 
पानी भरवाया तो पानी भरवाने वाला पिता है, इसका मतलब यह है कि पानी भरनेका 
प्रयोजन पिताको मिलेगा । अ्रपने मजदूरसे घरकी सफाई करवाई, खुद नहीं की । मज- 
दूरसे करवाई इसका मतलब है कि सफाईका मौज मजदूर नहीं लेगा, मालिक 'लेगा। 
तो कामका प्रयोजन जिसे मिले उसे करानेवाला कहते हैँं। सो यहाँ देखो कि पर पदार्थों 
में कार्य होरहा है भ्र्थाव परिशमन होरहा है। किसी भी पदार्थके परिणमनका प्रयो- 
जन किसी दूसरे पदार्थों न मिलेगा, उसीको मिलेगा । 

पदार्थके परिणमनका फल पदार्थक्ती सत्ताफका फायम रहना--श्राप कहेंगे कि 
यह घड़ी चल रहो है, इसका जो परिणुमन है उसका फल किसे मिलेगा ? घड़ीको 
मिलेगा । क्या फल मिला भाई ? घड़ीकी सत्ता कायम है, बस यह फल है । परदुगलके 
परिणमनका फल इतना ही है कि पुदुगलकी सत्ता कायम बनी रहे । लकड़ी जल गईं ? 
भाई, जलनेका काम तो हुआ पर इस जलनेका प्रयोजन किसे मिला है ? लकड़ीको ही. 
पुद्गलको ही । वाह रे प्रयोजन ! लकड़ी तो जल गई, खाक हो गई भ्रौर कहते है कि 
जलनेका प्रयोजन मिला लकड़ीको । हाँ, हाँ, लकड़ीको मिला । कुछ भी परिणमसे मगर 
क्या पुद्गलकी सत्ता मिट जाती है । पदार्थ वद्दी सत्‌ होता है जो बनता है, बिगड़ता है. 
फिरभी बना रहता है। शभ्रगर बने-बिगड़े नही तो बना नहों रह सकता है । तो पुदुगल 
के परिणमनका फल तो पुदुगलकों मिला । 

झात्माफे परिणमनका प्रयोजन--श्रात्माने जो परिणमन किया उसका फल 
आत्माकों मिला । वह क्‍या फल मिला ? आात्माकी सत्ता फायम रही, इसके श्रलावा 
झभौर भी कुछ फल मिला ? हाँ, चू कि भ्रात्मा चेतन है इसलिए श्राकुलता या अनाकुलताका 
फल भी श्रात्माको मिलता है। भ्रात्माको डबल फल मिलता, है पर पुद्गलको एक फल 
मिलता है । पुदूगलके परिणमनका फल इत्तना ही होता है कि उसकी सत्ता कायम 
रहे , इससे आ्रागे नहीं | पर आझात्माके परिणमनके फल दो हैं--आरात्माकी सत्ता बनी 
रह भ्रौर सुख-दुःख भ्राननद भी मिले। तो मैं किसी दूसरेके परिणुमनका प्रयोजन नहीं 
पाता हूँ, इसलिए में शरीरका करानेटाला नहीं | शरीरका करते वाला, कराने वाला 
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वही शरीर है । मैं इसकी अ्रनुमोदना भी करने वाला नहीं । 

परका अ्रकतृ त्व जाननेका उपाय निश्चय हप्टि--मैं एक चेतन सत्‌ अनेक पर- 
भाखुओोंके पिडके पर्यायका कर्ता हो जाऊ, यह श्रसम्भव है । यह घारीर श्रनेक परमा- 
शुओंका पिंड है। इसका करनेवाला यह दारीर नहीं है। यह तो भिन्न है, में इसका 
कर्ता नहीं हैँ, यह निश्चयसे देखा जारहा है । जहाँसे जो चीज देखी जाती है वहाँसे 
देखे तो दिखती है । एक बार कोई दुनियाका नरेश्व या राजा था सो जंगलमें घेरका 
शिकार करने चला । उस जंगलमें एक भील रहता था | उसने कहा चलो हम तुम्हें 
वतायें कि शेर वहाँ पड़ा है। सो ले गया। भ्रव वह दिखाता है कि देखो वह है, वह है । 
पर उस राजाको दिखे नहीं। जिस रास्तेसे शेर दिख रहा था उस रास्तेसे वह राजा देखे 
नहीं । वह राजा वार-वार कहता कि कहाँ है ? कहाँ है ? कुछ गालियाँ भी दीं । उसे 
खबर न थी कि यह राजा है। भील वोला इस रास्तेसे देखो | फिरभी उसे न दिखाई 
दिया । भीलने फिर यालीदी। कहता मुझे शेर दिखता नहीं । भाई जिस रास्तेसे शेर 
दिखता है उस रास्तेसे देखे तो उसे दिखे । मैं शरीरका कर्ता चहीं हैँ । इस मर्मको हम 
इन्द्रियों द्वारा और शरीरको ही सत्‌ मानकर देखना चाहें तो यह मर्म कहाँ दिख सकता 
है ? केवल आत्माके स्वरूपको जो ज्ञानत्रन, श्रानन्दमय है ; देखो तो दिख सकता है । 

उपादानकी अपनी-भ्रपनी योग्यता--यह तत्त्व जिन्हें दिख गया ऐसा गृहस्थ 
श्रावक घरमें रहता हुआ भी सम्वर श्र निजंरा कररहा है । उसकी होड़ कौन 
करे ? भिथ्याधप्टि चाहे जहाँ रहे उसके सम्वर झौर नि्जरा नहों हो सकती और 
जो धर्मात्मा है वह कहीं भी रहे सम्बर भौर निर्जरा होती है। एक कथानक है---एक 
घोवीके यहाँ एक गधा था और कुत्तिया भी थी। उस कुतियाके चार बच्चे हो गये । शभ्रव 
वह धोवी बच्चोंके पास बड़ा खेल करे, वे बच्चे उस घोवी पर पंचा मारे, कभी तनिक 
ऊपर चढ़े । वह धोवी उन पिल्लोंको लेकर कभी अ्रपते सिरपर रखे, कभी छातीसे 
लगाये, कभी मुह पर रखे | गधा सोचता है कि देखो हम तो रात-दिन'जुतते हैं और 
ये कुत्त घरमें खेलते हैँ । यह हमपर इत्तना प्रेम नहों करता श्र इन पिल्लोंपर 
बड़ा प्रेम करता है, जो कि कुछ काम नहीं करते हैं । यह हमसे प्यार नहीं करता और 
इस कृतियोंके बच्चोंसे प्यार करता है। इसका मामला क्या है ? उसकी समभमें भ्राया। भोह ! 
ये पिलले उसके ऊपर हाथ-पैर मारते और ऊपर चढ़ते है इसलिए यह उनसे प्यार करता 
है | सो हम भी वैसा ही करें तो यह मालिक हमसे भी प्यार करेगा । ऐसा 
विचार कर भमालिकके पास जाकर दोलत्ती पीछेंसे भारने लगा । उस 
मालिकने डंडा उठा लिया भ्रौर दस-पाँच जड़े । सोचता है गधा कि क्या 
गलती हो गई ? अंनुपांत तो मैंने ठोक लगाया था कि ये पिल्‍ले झागे पैर मारते हैं" 
इसलिये मालिक प्यार करता है। यदि पैर हमने मारा तो हमसे मालिक क्यों नहीं प्यार 
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फरता ? मेरो गलती कहाँ हो गई ? उपादान भिन्न-भिन्न हैं इसकी खबर न की ! 

भैया, मिध्याहप्टिकी तरह सम्यग्हप्टि भी वैसा ही काय्य करता है। घरमें 
रहता हो तो क्या ? कहीं भी रहता हो तो क्या ? वह तो कल्याणकी ही प्रवृति करेगा, 
किस्तु मिथ्याहृष्टि मन्दिरमें भी हो तो मोहकृत बंध चलेगा। भरे ग्रल्ती कहाँ हो गई ? 
गलती अपने-अपने परिरामनविशेषकी है। सो अपना परिणमतन अ्रपने स्वरूपकी और 
मुड़े तो उममें फिर मार्ग साफ नजर झायगा श्र ज्ञानानुभव होगा । ज्ञानानुभव होने 
पर जो भानन्द मिलेगा उस झ्ानन्दकी उपमा कहीं नहीं की जा सकती ॥ 

इस शरीरमें मैं जीव नहीं हूँ | तो वया है यह शरीर ? परमाण द्रव्योंकी पिण्ड- 
पर्याय है । परमाणु तो सब स्वतत्र हैं, भिन्न हैं फिर इसका पिंड परिणमन कैसे हो गया। 
इस संदेहको श्रव दूर करते हैं-- । 


झ्रापदेसों परमाण पदेसमेत्तो य समयसद्दो जो'॥ 
खिद्धो वा लुबखो वा बपदेसादित्तमण॒हवदि ॥ १६३ ॥ 

भौतिकके निमरिका साधन--देखिए क्‍या वात कही जय रही है ? यह शरीर 
जो वना है वह तो भ्राह्मरवर्गणाश्रोंके रकंधोंसे बना है। तो यहां प्रइन किया जा रहा 
है कि परमाणु तो सब जुदी-जुदी सत्ता वाले होते हैं। उतका पिंड परिणमन कैसे हो 
गया ? परमाणु कैसे होते हैं ? उनका पहिले स्वरूप कह रहे हैं । यहाँ चर्चा चल रही है 
इन सब चीजोंकी जिन चीजोंमें हम लीन रहते हैं। पैसा, सोना, चाँदी, मकान, 
धन, धारीर ये सभी पुद्गलपर्याय हैं ना ? तो इनमें परमार्थवीज क्या है ? ये सव 
दिखर जायेंगें। ये सव भायारूप चीजें हैं। इनमें परमार्थ क्या है ? सो बतलाते हैं कि 
परमार्य तो परमाणु है, उसमें दो श्रादिक प्रदेश नहीं होते हैं इसलिए वह श्रप्न शी है । 
क्रेवल एक प्रदेशका ही सदभाव है, उस परमाणमें रूप, रस, गंध, स्पश चारों होते हें । 

परमाणऊका शब्दरहितपना व विध्यात्मक स्वरूप--इन दिखने वाले पृदुगलोंमें 
इध्द भी मालूम देता है। यह बज जाय, स्कन्ध विछुड़ जाय तो इसमें शब्द भी प्रकट 
'होते हैं। क्या परमारामें शब्द भी हैं ? परमाणुमें शब्द नहीं हैं क्योंकि शब्द जो हैं वे 
स्वयं अनेक परमार द्रव्योंकी मिलकर पर्यायें हैं। तो परमाणु शब्दरहित हैं । हाँ परमाणु 
में इन चार स्पशंमेंसे कोई स्पर्श रहता है--ठंडा हो, गर्म हो, रुखा हो, चिकना हो । स्पर्दाके 
कितने भेद बताये हैं ? स्पर्शंके ८ भेद हैं किन्तु उनमेंसे ४ तो हैं ईमानदारीके भेद--ठंडा 
गर्म, रूखा, चिकना और वाकी जो ४ भेद हैं हल्का, भारी, नरम भौर कठोर ये द्रव्यके 
गुण नहीं हैं, किन्तु बहुतसे परमाणु मिलकर स्कन्ध बन जाते हैं, तो उन स्कंधोंमें ये 
प्रकट होता हैं । परमाणुमें यह नहीं होता है कि कोई परामाणु हल्का हो, कोई परमाणु 
भारी हो, कोई परमाणु नरम हो और फोई परमाणु कठोर हो , ऐसा नहीं हैं। सो 
चार स्पर्शमेंसे कोई स्पशे, ५ रसोंमेंसे कोई रस खट्टा, मीठा, कड़वा, चरपरा, कापायल; 


है 
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दो गंधोंमेंसे कोई गंध भौर ५ वर्णामेंस फोई बरण काला, पीला, नीला, लात, स्ेद 
परमाणुमें रह सकता है। | 
हृव्योंकी मायाख्यता--भैया ! अगर श्रच्छे रंगकी साटी हो तो ब्च्छी लगनी 
है तो उसमें है क्या ? वतलाशो कँसा वह रंग है ? पकरमें प्लाता नहीं। ग्रच्चा रंग है 
तो तनिक निकालकर खालो । भरे वया भच्छा लगता है ! श्समें कया है ? फैयल दूरसे 
देखमैकी बात है। यहाँ है वण ? जिन रूप, रस, गंव स्पर्श पर हम दतराते है, आसन्‍्क 
होते हैं वे वास्तविक चीजें हैं बया ? देसते है मायानप हो गई हैं । 
परमाणुप्रोंके बन्धतका कारण--परमाणु स्निग्ध होते हैं भौर रुक्ष होते है । 
तो परमाणुप्नोंका स्कंघ होना और रुक्ष होना यही विटपर्यायक्रे परिग््रमनक्ग कारण है 
प्रर्थात्‌ परमाणु न्यारे-न्यारे हैं न ? तो रुखेमें रखा मित्र जाबगा, ग्निग्धर्म झसा मिले 
जायगा, चिकनेमें विघना मिल जायगा । तो ये सब परमाग्यु मिला करते है शोर बंधन 
बन जाते हैं। श्रभी जैसे गीली भौर सूसी चीज पिलाप्रो तो एफ पिथ हो जाता है ना ? 
इसी तरह परमाणुमें परमाण है। रुृक्ष्की बजहसे थे सब पिंड वन ते हैं) तो कहते हैं 
कि कैसे रुक्ष भर स्निग्थपन परमाणुमें होता है । इसका उत्तर देते हैं--- 
एयुत्तरमेयादी श्रख॒स्स शिद्धत्तर्णं व सुफ्सततें। 
परिणामादों भणिदं जाव श्रसंतत्तमणाहुवदि ॥ १६४ ॥) 
परमांखुश्रेमिं प्रकृतिक विचित्रता--परमाग्गु भी द्रव्य है ना ? तो उसका भी 
प्रत्येक समय परिणमन हो रहा है क्योंकि वस्तुका स्वभाव हो ऐसा है। सो इस 
परिणमनके कारण उसमें विचित्रताएँ होती रहती हैं। सो अपने श्राप ही उन पर- 
भासुशझ्रोंमें भी स्तिग्ध भौर रूक्षकी डिगरियाँ बढ़ती श्रौर घटती रहती हैं । 
गुराको हानि-वृद्धिपर हष्टान्त--जैसे पाव-पाव दूध सबका रफ़ दिया बकरीका, 
गायका, भेंसका, मेंडका झ्ौर कटनीका । इतना दूध पाव-पाव रस लििया। सबसे कम 
चिकता कौनसा दूध है ? बकरोका, उससे चिकना दूध गायका, उससे चिकना भेंसका, 
उससे दिकना भेड्का और सबसे चिकना ऊंँटनीका दूध होता है। तो है तो बह पाव- 
पाव, भगर उसमें चिकनाईकी डिगरियाँ घटी-बढ़ो हुई हैं श्रौर इसे सब जानते हैं, तभी 
तो कह देते हैँ कि यह कम चिकना है, यह ज्यादा चिकना है । दृश्य न होनेपर भी 
उनकी चिकनाईका पता तो है । 
.... परमासुमें गुरवैध्वित्यक्रो समर्यन--इसी प्रकार परमाणुभोंगें हालाँकि थे 
दिखते नहीं हैं मगर उनमें रूख्ेपनकी डिगरियाँ हैं, चिकनाईपनकी डिगरियां हैं भौर वे 
डिगरियां झुद बढ़ रही हैं स्वभावसे तो कहाँ तक बढ़ रही हैं? एक डिग्रीसे लेकरके भौर 
अनन्त डिगरियों तक रुूखापन भर चिकनाहटपन चलता रहता है परमाणुओंम । 
: “भव यहां यह पूछा जारहा है कि कितने स्निग्ध परमाणुओोसे श्रौर कितने 
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रुक्ष परमासुझ्ोंसे उनमें पिण्डपना बन जाता है ? इसका उत्तर देते हैं-- 
िद्धा व लुक्खा वा भणुपरिणामा समा व विसमा वा । 
समदो दुराधिगा जदि वज्मंति हिं श्रादिपरिहीणा ॥ १६५॥ . 

परमाणु परमाणुफे परस्पर बन्धनका कारण--सूत्रजीमें पढ़ते हैं ना, स्निग्ध- 
रुक्षत्वाद्वन्ध: आ्राखिर यह सव जगत स्कंध कैसे वन बैठा ? इसके भूलमें यह समाधान 
बताया गया है | क्यासे क्या यह वन गया ? मूलमें तो यह एक परमाणुद्रव्य है वह्‌ 
परमाणु कव मिल जाता है ? कब स्कंघ बन जाता: है ? जब एक परमाणुके स्कंध या 
रुक्षके श्रविभागी प्रतिच्छेदोंसे दो श्रधिक अ्रविभागी प्रतिच्छेद वाले परमाणु मिलें तो वे 
एक हो जाते हैं। जैसे किसी परमाणुमें मानलो ५५० डिग्रीकी चिकनाई है भ्ौर किसी 
दूसरे परमाणुमें ५५३ डिग्रीकी चिकनाई है तो वे मिलकर तुरन्त एक हो जायेंगे । श्रथवा 
रुखाई रुखाई हो या रुखाई चिकनाई हो, कुछ भी हो, तो भी यदि दो श्रधिक ग्रुण वाले 
हों तो वे मिलकर पिण्ड वन जाया करते हैं । 

जधघन्यगुण वाले परमाणुमें दन्धकी श्रयोग्यवा--एक गुण वाले स्निग्ध आदिसे ' 
झौर एक गुणा वाले झक्ष श्रादिका बंध नहीं होती है वर्योंफि एक गुण वाले स्निग्ध व रुक्षमें " 
निमित्तनैमित्तिकता नहीं होती है, इसी कारण तो वह बंधका कारण नहीं वनता | 
यहाँ परमाणुकी बात बताई जारही है । 

श्रोत्मामें स्तिग्पत्व व रुक्षत्व--भैया ! भात्मामें भी रूदापन और चिकनाईपन 
है कि नहों ? कोई श्रात्मा रुखी है या कोई प्रात्मा चिकनी है ? चिकनीके मायने राग 
झौर झुखाके मायने द्व पे, जिसमें हं प भरे हों उसकी श्रात्मा रूखी और जिसमें राग 
भरा हो उसकी श्रात्मा चिकनी । जैसे चिकने शौर रूखेपनका पुद्गलमें बंध चलता है * 
इसी तरह श्रात्माके राग और द्वे पके सम्बन्धसे आत्मामें वंध होता है। देखो, बंधन 
सबमें शौर है क्या ? सिवा रागके शौर कया बंधन है ? धनमें धन पड़ा है, घरमें घर 
पड़ा है, परिवारमे परिवार लगे हैं। कुछ आत्मामें चिपका नहीं है मगर उससे बंध 
गया | केवल मोह और रागका ही वंधन है कोई जीव इसे बाँघे हुए नहीं हैं । यदि मोह 
और राग हट जाय तो अ्रभी बंधन समाप्त है। 

भाववन्धनका हदृष्टान्त-- एक गुरुजी शिष्योंकों पढ़ाते थे । एक दिष्य दो-तीन 
दिनमें भ्राया तो गुरुने शिष्यसे पूछा कि झ्राज लेट क्यों झ्ाये ? शिष्यने कहा गुरुजी - 
सगःई होरही थी इसमें दो-तीन दिन लग गये । भुरु बोला श्रव तो तू गाँवसे गया । जब 
सगाई हो जाती. है तो जिस गाँवमें सगाई हो गई वह्‌ गाँव ही सामने भूमता है भौर 
जिस गाँवम रह रहे वह नहीं भूमता है । कुछ दिन बादमें वह शिष्य फिर २-३ दिन 
लेट करके श्राया तो ग्रुरु फिर पुछ्ता है कि क्‍यों यहाँ आनेमें इतनी देर लगी। कहने - 
लगा विवाह हुआ था । तो गुरुने कहा श्रव तू घरसे गया । जब विवाह हो जाता है तो . 
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घरसे बढ़कर स्वसुराल, प्यारी लगती है, फिर उसके लिये भैया, चना युद्ध कौमत नहीं 
रफते हैं , साले साहय कीमत रखसे हैं। साले साहुदका मूल्य बढ़ जाना है। इस प्रकार 
गुर धोला कि अब तुम घरसे गये । फिर कुछ मह्योनोके बादमें वह शिष्य २-४ दिन लेट 
ब.रके आया तो गुरुने पूछा बयों रेट होगई ? शिप्पने कहा गौना था| पहिले विवाहमे 
बाद तरन्त गौना नहीं होता था । २-३ वर्षमें मोना हुप्ता । शिष्यसे गुरूने कहा प्रथ तुम 
माता-पितासे भी गये जब स्त्री श्रा जाती है, वो उसकी ह्टिमें-गाता परितासे भी बढुकर 
स्त्री हो जाती है। सो राग और हंप एक विचित्र बंधन है । 

राग हेप मोहके धरशानपता--भँया, रागद्वेप हट़े तो जीवका कत्याग्य 
वास्तव अज्ञान शगद् प ही हैं । ज्ञान कितेना ही बढ़ जाय, फला पिन्ननी 
पर राग श्ौर हू प किसी बस्तुमें लगे हैं तो उसमे तो अनजान ही समकी 
विकट वह अज्ञान है कि छोड़ा नहीं जाता और यह नहीं जान पड़ता छि 
लगा है। तो मोह कितना भयंकर विप होता है ? और दस मोहका टृटना बनेगा 
ज्ञानसे ही बनेगा । भरे ! दूसरी चीजको प्रयता मान लिया यहीं तो मोह है शोर 
वस्तु जैसी है वैत्ा ही मान लिया इसोके माने है मोदका इृढना। सी ये सोमें 
नहीं हैं, इतना सोखनेके लिए स्व तप, विद्याव्ययन आ्रादि हैं । केवल यहो सीसने हे लिये 
कि यह मेरी नहीं है । कोई कहे लो हम तो सीख गये कि यह भेरा नहीं है । तो कहनेसे 
हो गया क्या ? भीतरमें वह प्रक्राथ भ्रा जाय कि जिम्त प्रकाणमें घह स्पष्ट जन रहा हो 
कि यह मेरा नहीं है उससे ही तो कहेंगे कि हाँ ममताका त्याग फिया | 
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श्रज्ञानसे भ्रनयं-- एक दामाद था, पढ़ा-लिएा न था, मूर्स था। तनिक अ्रच्छे 
घर व्याहा गया था। अभ्रव वह २-४ सालमें श्रपनी स्वसुराल गया। उन दिनों स्वसुर 
साहब परखेद्में थे । वहुत दिनोंसे स्तसुर साहवकी वीमारोकी चिद्ठियाँ था रही थीं। 
घरके लोगोको बहुत चिन्ता थी । अ्रव इसी प्रकरण में एक चिट्ठी भौर भाई ) साहुन- 
जीने कहा यह चिंट्टी लालाजीकी दे दो, पावनेणीको दे दो, पढ़ देंगे । कोई पावने साहब 
वोलते हैं, कोई कु वरसाहव वोलते हैं, कोई लालाजी बोलते हैं उनके हाथमें चिट्टी दे 
दी। अ्रव लालाजी पढ़े हुए हों तो बाँच दें॥ तो उनको बड़ा दुःस हुआ कि हाथ अगर 
हम पढ़े होते तो वाँच देते | सो इस दुःखऊ़े कारण उसे रोना आया । सासने यह जाना 
कि चिट्टियाँ तो वीमारीकी आ ही रहीं थीं, सो हो न हो वे मर गये यह सोचकर सासजीकी 
भो रोना आया । औरोने भी जाना कि श्रव वे मर गये, तो वे भी रोने लगीं जोर-जोरसे । 
तो यह देख शौर भी घरवाले रोने लगे । पड़ोसके लोग आए, वे भी रोने लगे । बात बढ़ 
गई और स्ट्रियाँ रोती हैं तो खाली रोती नहीं हैं, व्याख्यान ई देकर रोती हैं। सो वे व्या- 
स्पान दे देकर रोने लगीं। जव स्त्रियां स्वसुराल जाती हैं तो हाय मेरे भैया फिरसे बुला 
लियो आदि व्याख्यान देंद्वी हुई वे रोदी हैं। यदि कोई इप्ट वियोगका दुःख हुआ तो हाय 
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कहाँ चले गये--इत्यादे भाषण -दे देकर रोती हैं। सो वे सव भी व्याख्यान दे 
देकर रोने लगीं हाय ! मेरे राजा साहब गुजर गये | हाय ! मेरे पिता जी गुजर गये । 
भव तो सब लोग जुड़ आये । सबने पूछा कैसे खबर आई ? किसके हारा खबर हुईं ? 
कहाँ चिट्ठी आई है ? तो वह चिट्ठी है कहाँ ? गाँवके मुखियाने चिट्ठी देखी, सो उसमें 
लिखा था कि सेठजीकी तबियत श्रव श्रच्छी हो गई है , ५-६ दिनमें घर झा जावेंगे । 
सवने कहा देखो इसमें तो यह लिखा है। कुछ लोगोंने पूछा भाई, तुमने कैसे श्र्थ लगाया 
कि गुजर गये | कहा, ये लाला साहव, कुंवर साहव, पावने साहव चिट्ठी देखते ही रोने 
लगे तो हमने समझा कि वे मर गये । उन्होंने पूछा कुचर साहव तुम वयों रोने लगे ? 
तो कहाँ तक बात छिपाई जाय ? कुवर साहब बोले हम पढ़े न थे सो श्रपनी मूर्खता- 
पर हमें रोना भ्राया ) तो देखो, श्रज्ञानतावश कितना बवाल वन गया ? झौर इस श्रज्ञा 
नताके ही कारण कितना बड़ा दुःख वन गया ! 


झ्रात्मकमंबन्ध व परसाणु-परमाणुवन्धका समन्‍्यास---यह जीव संसारमें रहकर 
जन्म-मरणके दुःख पारहा है । श्राज मनुष्य है भौर मर कर शौर कुछ होगये , इस 
प्रफारके चक्कर लगते रहते हैं । यह भी सब कार्योका परिणाम है । कर्मोंका वन्ध हुआ 
है राग हं पकी चिकनाई व रुखाईसे । तो जैसे श्रात्मामें राग और ह पकी रुदाई श्र 
चिकनाई होनेसे वंध होता है इसी प्रकार परमाणु परमाणुमें योग्य रुखाई भौर चिकनाई 
मिल जाय तो वहाँ बंध हो जाता है । 

ग्रव इसके बाद हम यह पूछ रहे हैं कि परमाणुके पिड हो जानेका वास्तविक 

हेतु बया है ? उस पिण्डत्व पर्याग्रके हेतुपनेका यहाँ म्रवधारण करते हैं। 

शिद्धत्तरोण हुगुणोीं चदुगुणरिद्ध एणा वंधभण॒हवदि । 
लुबलेण वा तियुरिदों श्रण बज्कदि पंचगुराजुत्तो ॥ १६६ ॥ 
परमाशुग्रोमें परस्पर बंधत्वका हेतु--यहाँ सारांश यह है कि दो ग्रुरा श्रधिक 
हों तो वहां परस्परमें वंध हो जाता है । जैसे दो मित्र वरावरीके कहीं तहीं मिलते 
हैं। उन मिन्रोंमें सार वात बिल्कुल बरावरीकी हो ऐसा नहीं मिला करता है। धन, 
वातावरण, प्रेम, व्यवहार ये कुछ भी दो मित्रोंमें समान नहीं मिलते हैं । श्रौर क्योंजी, 
एक मित्नसे दूसरे मित्रके परिणाम कई ग्रुने ऊचे हों तो वह़ मित्र नहीं वन सकता है । 
कुछ ऊचापन किसी न किसी मित्रमें होता है, भ्रघधिक ऊंचापन हो जाय तो मित्रता 
नहीं रहती | तो इसी प्रकार समभलो दो परमाणुझोंमें दो गुणोंका ही (डिफरेन्स) 
श्रग्तर हो तो उन परमाणु परमाणुआओंमें परस्परमें बंध हो जाता.है । दो ग्रुण वाला 
स्निग्ध हो या रूक्ष हो श्रौर चार गुण वाला रूक्ष हो या स्निग्ध हो तो परस्परमें उनका 
बंध हो जाता है। भौर इसी प्रकार मानलो कितना ही गुण मिल गया, ५ गुण वाला 
स्निग्ध है तो ७ गुण वाला रुक्ष हो था स्निः्ध हो, परस्परमें वंध हो जाता है । 
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स्कन्धोंका उत्पादन --यहाँ चर्चा यह चल रही है कि जो हमें श्राँखों दिखते हैं 

ये आखिर कहाँसे ऐसे बड़े वन बैठे ? तो इसका मूल कारण बड़ा होनेका क्या है ? वही 
परमागु परमाणुका बंध हो जाना, दो अणुझोंक्रा स्कन्ध बन जाना । फिर स्कंघ असु 
मिलते-मिलते इतने बड़े बन गये हैं किये दिखनेमें श्राने लगे, छुनेमें श्राने लगे , 
व्यवहारमें श्राने लगे । पर इसका मूल स्वय परमाग्यु है और वे ही परमाणु वद्ध हे 
होकर ये सब मायामय वन गये हैं । इसमें जो परमार्यतत््व बसता है उस परमार्थपर 
यदि दृष्टि दें तो ये मायामयस्वरूप सव भंग हो जाते हैं। कहाँसे ? उपयोगसे | श्रव 
इतना पुद्ूगलके सम्बन्धमें वतलाकर श्रव हम यह बतलायेंगे कि यह श्रात्मा इन प्रदुगल 
पिडात्मक परद्रव्योंका कर्ता नहीं है । यह तो एक वैज्ञानिक वात बताई है कि ये जो 
स्कंध हैं सो ये किस प्रकारके परमाणुके संयोगते उत्पन्न होते हैं । ये द्रव्य उत्पन्न होते 
है, पर इनका करने वाला मैं आत्मा नहीं हूँ । ये स्कन्च विविध रूपोंमें श्रपने-अपने परि- 

णमनसे उत्पन्न होते है, इसका निदचय कंरते हैं । 
इपदेसादी खंधा सुहुमा वा वादरा ससंठाणा । 
पुडविजलततेउबाऊ सग्रपरिणमेहि जायंते ॥ १६७ ॥। 

दृश्यमान पदार्थोकी जीवमायारूपता--ये दृश्यमान पदार्थ, सब काय कहलाते 

हैं । शरीर है, चौकी है, कपड़ा है, भींट है, पंखा है ये सव शरीर हैं। कँसे श्वरीर हैं 
कि यह चौकी वृक्षसे हुई और वृक्ष वनस्पतिकाय हैं। अव वह जीव चला गया शरीर 
छोड़कर, शरीर रह गया मुर्दा, अ्रव इसमें मांस बगरह होता नहीं सो यह सबके उपयोगमें 
भा रहा है। कुछ भी चीज वना लो | यह भींट खड़ी है। यह पहिले पृथ्वीकाय थी । 
मिट्टी जमीनसे निकाली, पत्थर जमीनते निकला, चूना, मिट्टी आदि जमीनसे निकलीं, 
सीमेन्ट जमीनसे निकला सोना, चांदी, लोहा, ताँता जमीनसे निकाला । ये सव पृथ्वी 
जीव हैं। भव उसका यह ग्रचेतवकाय है । तो जो कुछ दिखनेमें आरहा है वह सब जीवोंका 
काय है । और, यह शरीर वना कैसे ? तो मूलमें तो ये बिखरे-विख्वरे अहारवर्गणाके 
परमाणु थे | उन परमाग्गुओंके स्निग्व भर रुश्षत्वकी वजहसे इनमें सम्बन्ध हुआ, भर 
सम्बन्ध होते-होते इनमें विश्विष्ट रूप वन गया । तो उत्पन्न होने वाले दो प्रदेशी आदिक 
स्‍्कंध दूं कि इनमें एक विज्वेप प्रकारके अवगाहनकी झक्ति है सो कोई सूक्ष्म हो गया, 
कोई स्घूल हो गया, कोई छोटा होकर बड़ा वजनदार, और कोई बड़ा होकर हल्का 
हांग्या | तो यह वस्तुओंके अवगाहनकी शक्तिके कारण कोई छोटा हुआ , कोई बड़ा हुआ। 
ऐसा विशिष्ट झ्राकार घारण करके शक्तिके वशसे उससे नाना विचित्र संस्थान हो गये। 
_ चारों भुत्तो्मि चारों गृर्ोंका सद्भाव--ये पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, वनस्पति- 
कार्योमें रूप, रस, गंघ, स्पद्वं हैं । ये चारोंके चारों पृथ्वीमें भी हैं , जलम भी चारों 
हैं, अग्निमें भी चारों है और हवामें भी चारो हैं। पर यह तो बतलाओो कि जब 
हूप, रस, गंध, स्पर्श सबमें हैं तो क्या आगको किसीने चला है ? उत्तका रस कसा-है ? 
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सया कोई बता सकता है ? किसीको प्रागका रस नहीं ज्ञात है | तो किसीमें चारों गुण 
पाते हैं फिसोमे तीन ज्ञात होते है, किसीमें दो ज्ञात होते हैं, किसीमें एक मात 
होता है । यह हवीनाशिकता इस चारोंके तिरोभाव और श्राविभाविकी विश्ेषतासे है। 
जलमें, रुप, रस, स्पर्श प्रतीत होता । अस्निर्मे रूप व उुपर्श प्रतीत होता, वायुमें स्पर्श ही 
प्रतीत हो पाता। भले ही झन्य गुग प्रतीत ने हों किन्तु हैं सब मुतिक ना, इस कारण 
मूत्िकताओें नातेस इन घार-में प्रध्येकर्मे चारों गुणा हूँ। उनमें कोई गुण व्यक्त है और 
कोर्ट गण प्रव्यत्त है । 
भूतोंफे गुखेंका विशेष विवरण--प्रृथ्वीका स्पर्श करलें, ठठा गरम श्रादि 
मिलेगा, साले तो रस मिलेगा, मूघ लिया तो गध आझाजायगी और देखलो बरणं हो गया 
और पानोमें रस भा जायगा, स्पर्श हो जायगा, रूप भी हो जायगा, गंध नहीं होता 
इसमें जो गंध धाता है यहाँ कोर्ट दूशरी चीज मिली हुई होती है उसकी गंध /। 
प्रग्निको देखी तो स्पर्ण और वर्ण दो चीजें मिलेंगी। गंध भी नहीं उसमें होती। 
जो गंध झागमें शाता है यह झागकी गंप्र नहीं, ईधनकी गंध है। जो ई'धन जल रहा है 
यह एक विठ है। दर्शनारत्रमें फाप्डकों पृथ्दीरूप माना है | है यह वनस्पति काय, पर 
चारो भूतोंमे बनस्पत्ति नहीं माना है । पृथ्वी, जल, भ्रिति, चायुमें किसमेंकाप्ठ शामिल 
मरे ? पृप्यीम । जो पिडरूप सीजें हैं थे सत्र पृथ्वी मानी गई है । श्र, हवामें स्पर्ण 
मानस होता है और मु पत्ता नहों रहता है । कभी देसा है हवाकों, किप्त रंगकी 
होती है । काली कि पीली कि नीली किस रंगकी हवा होती है। और, होती जदर है । 
हवामें रंग है मगर पता नहीं है । न हवाका रस व्यक्त है| पच्छा, हवा मीठी है कि 
पःट़वी है ? कुछ पता नहीं। इन चार भूतोमें किसीमें कुछ व्यक्त है भर फिसीमें. कुछ 
व्यक्त है । पर होते हैं चारोंके चारों उनमें | 
स्व भृतोंकी पीदृगलिकता--ये सब परदगलवर्भशशायें अपने परिणामंके हारा 
पृथ्वी बने गई, जल हो गया, भ्रभ्नि हो गई, बायु हो गई, हो गये श्पने परिशमनरो, पर 
इन समसल पुदंगलोगें पिटका करने बाला यह प्रात्मा नहीं है। श्रात्मा यदिन श्रात्ता 
तो दाराौर न बढ़ता, यह बात ठीक है । पर, झात्माने घरीरकों नहीं बनाया भ्ौर न 
बढ़ाया । प्रात्माके श्रानेसे श्रोटोमेटिक निमित्तन॑मित्तिक राम्बंधस यह घरीर बन गया। 
तो इस पृदुगलके पिडका करनेवाला यह जीव नहीं है। कोई कहे कि शरीरका करने 
वाला जीव न सही किन्तु वढ़ानेवाला तो जोब होगा ? या घरीरको बढ़ाये तो भी त्तो 
घारीरका फर्ता हो गया यह जीव ! समाधानमें कहते हैं कि नहीं | यह श्रात्मा तो वहाँ 
उपस्थित रहा ग्रीर घरीर झपने आप बढ़ चला । 
अच्छा यह श्रात्मा घरीरका कर्ता न सही, मगर यह प्रदगलपिण्डोंका लामे 
वाला तो है । लानेमें तो कोई बात नहीं । जैसे घड़ीको हमने नहीं किया, ठोक है 
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पर घड़ीको हम अलग कर सकते हैं, घर सकते हैं तो हम इन पुदुगलोंके लाने वाले 
तो हो गये ? समा नमें कहते हैं कि नहीं। यह जीव पुद्गलोंका लानेवाला भी नहीं है ऐसा 
ही इस गाथामें अवधारण करते हैं-- 
झोगाढयाढरिंचिदो पोग्गलकार्योह सब्वदों लोगो । 
सुहुमेहि वादरेंहि य श्रप्पाउग्गेहि जोग्गेहि॥ १६८ ॥ 
शरीरका उपादान करण आहारवर्गणायें--आरत्मा कर्मोका लाने वाला नहीं है 
इसकी मुख्यतासे इस गाथामें वर्शव किया गया है। यहाँ प्रदन हुआ था कि यह जीव 
कर्मोका लाने वाला तो होगा अथवा यह शरीर बना ना, तो यह वतलाओो कि सबसे 
पहले यह क्या था? और कितना था ? यह दिखादी । आप कहेंगे मनुष्य शरीरके 
लिये यह रजवीयके रूपमें अल्प था, भ्रथवा गेहूँ चना पौवेके थरीरके मुलमें गेंहुँका चन्नाका 
दाना था और गेहूँ चनाके दानेके पहले क्या था जिससे सिमिटकर, संयुक्त होकर वह 
अंकुर व दाना बन गया | यह अंकुर व दाना अनादिसे तो नहीं है | तो इसे जो कुछ 
मिला है वह इतना सुक्ष्म हैं कि श्राँखों नद्दीं दीख सकता जब कुछ आँखों द॑ से तब तक 
उसमें प्रन्‍नन हो सकता था कि इसके पहिले क्‍या था वह ? किन्तु संयोगसे बना है 
चाहे वह दिलका दाना हो, उससे भी छोटा बीज हो, खसका दाना हो वह मे संयोगसे 
बना है। इसका संयोग न हुआ होता तो यह किस हालतमें था सो बत्तलाओं। | तो यह 
था आहार वर्गशाओंकी हालतमें | उसका नाम जैन सिद्धान्तमें अह्ारवर्गणा रखा है 
अर्थात्‌ गरीरमें जो चिपटते हैँ, ऐसे जो परमाणु हैं उन्हें कहते हैं अहारवर्गणायें । 
आत्मा द्वारा दर्गसाश्रोंके आहरणका अनाव--वहाँ श्रह्र मुहमें झादेका 
नाम नहीं, किन्तु शरीरके किसी हिस्सेसे वह परमारु चिपट जाय ऐसी आहारवर्गंणायें 
होती हैँ । तो अब देखलो इन आहार वर्गणाश्रोंका यह जीव लाते वाला है क्या ? नहीं । 
यह सूक्ष्मरूप वृत्ति या साध्यरूप वृत्ति या अत्यन्त सूक्ष्म या अत्यन्त स्थल किसी भी 
प्रकारके परमाणु जो कमंत्वरूप परिणम सकते हैं ऐसे और जो पर चारोररूप परि- 
णम सकते हैं ऐसे सब परमाणुओंके द्वारा पुद्गलकार्योके द्वारा यह जीव लोक ठसाठस 
भरा है जिसे हम पोल समभते हैं उसमें भी ठताठस आहार वर्गवणाओंके परमाण बसे हैं। 
देखो भैया ! झ्राहार वर्गंणाश्रोंके परमाणु बसे हैं यही कारण है कि एक रात पानी वरस 
जाय तो मवेरे देखो कितने मच्छुर, कितने मेढ़क, कितने कीड़े-मकोड़े नजर आने लगते 
दो इस आत्माको न तो शरीरकी वर्यणशाएं खींचनों पड़ती है और न कर्मोकी वर्गणाएंँ 
र्ॉचनी पड़ती हैँ । सर्वे सयोग निमित्तनैमित्तिकभावपूर्वक होते हैं । 
विभाव होते ही तत्काल क्मंवन्धन --इस जीवने परिणाम खझोटा किया तो 
शरोर इसके साथ लगा-लगा फिर रहा है। विश्वसोपचय कामणिवर्गणाएं' इस जीवके 
साथ चिपटी है सो विभाव होते ही कर्मोत्ते बैव जाता है। कोई देखने वाला हो तो, न 
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देखने वाला हो तो, मनुष्य तो सोचता है कि मैं कोई पाप छुपकर कर रहा हूँ तो मैं बड़ी 
सुरक्षामें हुँ। कोई समभता ही नहीं है । मैं तो ऐसा हूँ, मेरी लोगोंमें घाक है, लोग 
ता मुझे भ्रच्छा जानते हूँ, पर इन वातोंमें क्या रसा है । जहाँ खोटा परिणाम हुआ. 
उसी समग्र अनन्त पाप कर्मोकी वर्गणाएं बँध जाती है । कोई देखने वाला हो तो क्या, 
न देखने वाला हो तो क्या ? बाँघे हुये कर्मोका जत उदय आयगा तव नियमसे इस 
प्राणीको बलेश होगा । * ५ 

विपाकसे कर्मके सदभावकों निदचय --अ्रच्छा, कर्मोपर तो कुछ-कुछ विश्वास 
हो ही गया होगा | श्रवानक कोई दुःख भा जाता है, कोई सुख ञ्रा जाता है; कुछ 
अनुमान भी नहीं हो पाता, और झ्रचानक विडग्वना सामने झा जाती है । भले-भले | 
सुखमें रहे अचानक श्रस॒ह्म विपत्तियाँ सामने खड़ी हो जाती हूँ | यह सब क्या :है 
यह सव कर्मोका जाल है | जैसा उदय भ्राया तैसा ही बातावरण बन जाता है। कोई 
लोग वहत समय तक बड़े सुखमें रहे श्रौर बड़ा प्रभाव, बड़ा भ्रसर, बड़ी ज्ञान, बड़ी 
इज्जत भी हो तो भी कदाचित्‌ किसी क्षण एकदम वेइज्जती हो जाय अभ्रथवा असहाय- 
पन हो जाय तो जिसको चीसों पूछने वाले थे ने सव किनारा कर देंगे अचानक ही यह 
सच क्या है ? यह पूर्ववद्ध कर्मोका विपाक है। इस कारण अपने श्रापपर दया करके 
सदा सावधान रहना चाहिए । 

श्रात्माके पुद्गलानेतृत्वेका भ्रमाव जाननेके लिये झात्मस्वरूपका जानना 
श्रावक्यक-- यह जीव पुद्गलपिंडोमें लगानेवाला नहीं है । पुदगलसे तो यह लोक गाढ़ 
भरा हुम्ना है। किन्तु, कोई पदार्थ किसी दूसरे पदाधका न करनेवाला है श्रीर न ले 
जानेवाला है। भैया ! एक प्रध्न श्रापके दिलमें लग रहा होगा जब यह कहा था 
कि इस घड़ीका करने वाला व उठानेवाला आत्मा नहीं है तो ऐसा लगता होगा कि 
वह करनेवाला चाहे नहीं सही, उठाने वाला तो है । मना क्यों कर रहे हो ? इसके 
समाधानके लिये आत्माको जानो, कैसा है आत्मा झ्राकाशकी तरह श्रमूर्त निलप, 
केवल ज्ञान श्रौर श्रानन्दभावरूप अ्रथवा यह समभलो जो जानन स्वरूप है वस वही 
श्रात्मा है, भात्माको ज्ञानमात्र देखो । 

जाननमात्र श्रात्माका परमसार्थतः परसे बंधतका प्रभाव--अवब जानन कैसे 
होता है ? कुछ इसके जाननेमें भी चलें । वह जानन किस क्रियात्मक है ? वयो स्वरूप 
है । जाननका भश्रर्थ है प्रतिभास । पर पदार्थोके संकल्प विकल्पमें यदि बुद्धि न उलकी 
हो तो जाननका शुद्ध लक्षण विदित हो जाता है। विदित ही नहीं, श्रनुभूत हो जाता 
है । ऐसे जाननमात्रका नोम भ्रात्मा है | ऐसे अमृत जाननमात्र श्रात्मका घड़ीसे 
सम्बन्ध भी हो सकता है वया ? नहीं ! सम्बन्ध तो एक क्षेत्रावगाही बंधनमें प्राप्त इस 
शरोरसे भी नहीं हो रहा है। किन्तु वच्धन पूरा है। 
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जाय तो देखनेमें यह लगता है कि कहाँ वंधा है। यह पुरुष अलग ॥£ आर यह पुत्र अलग 
है, यह स्त्री अलग है पर वंधा है वड़ा विकट राग और मोह इसमें। वह दाग और 
गीहके कारण ऐसा दधा है कि घरको, चैभवकों, परिवार को कहीं छोइकर दो कदम 
भी तो मडले तो नहीं मुंडे सकता है। इतना विकेट बंध है पर बेचा तो कुछ भी 


नहीं है। वँबा होकर भी नहीं बेधा प्रकार इससे वःछ और विशिष्ट सम्बन्ध हैं- 
शर्र,.रकः और जीवका । आकाध्यकी तरह श्रमूतं केबल ज्ञान और आनन्दभादस्वरुप 
यह आत्मा क्या शरीन्से चिपट सकता है। जैसे हाथने हाथको मरोड़ दिया तो बंध ६! 
गया क्या ? नहीं । इस तरहका निमित्तनैमित्तकरूप बंधन जीं,व और थ्ारीरका है 
किन्तु वंधन इतना तीब्र है कि इस घरीरसे वाहर एक बीता आगे भी तो यह आत्मा 
बैठ जाय सो नहीं बैठ सकता है । फिर भी परमार्थतः वन्धन नहीं है । 

प्रवद्धता व वन्‍्धन -भैया, एक मस्करा पुरुषने किसी एक भ्रादमीका निमन्त्रर 
किया । वोला, संठ साहब आपका निमन्त्रण है पर झ्राप अकेलेका हैं। हम गरीब 
आदमी हैं, ज्याद गुजाइस नहीं है । कृपा करके श्राप अकेले कल १० बजे शब्लाना। 
वह पहुँच गया । बह उसे देखते ही बोला सेठ जी ! मैने कहा था कि झाप श्रकेले 
आना....तो अकेले ही तो झ्राये । ....अरे कहाँ श्रकेलि ? इतना बढ़ा पिंडोला संग चिपका 
कर लाये हो | अब बताओ भैया ! क्‍या किया जावे ? थरीर पिंडोलामे देखो दँसा 
विचित्र बंधन है जीवका और द्ार्र:रका । और स्वरूपको देखो तो ऐसा लगता है कि यह 
अमृर्त आत्मा कैसे बेध सकता है घरीरसे ? तो जब इस आात्माका छारीर तकसे भी 
सम्बन्ध नहों तो भला अन्य घड़ी आदिसे तो क्‍या सम्बन्ध आत्माका होगा ? 

वस्तुके घरने-उठानेमें आ्ात्मदि भावका निमित्तत्व--धाह ! सामने जान तो रहे 
हैं सव कोई कि देखो यहांसे यहाँ घड़ी घरदी । हाँ पहुँच तो गई घड़ी मगर आात्माने 
घड़ी नहों धरी । इस देहमात्रमें यह विराजमान यह ज्ञानानन्ध्मय आत्मा विगड़ी हुई 
हालतमें केवल अभिलापा करता है। मैं इस घड़ीको यहां धर हूँ ऐसी इच्छा और 
कल्पनाका परिणमन तो आत्मामें हुआ, जैसे फटाकार्मे श्राग घर दी अब वह अपने आप 
कट जायगा | फटाकाकों आदमी नहीं फोड़ता है | व्ह्‌ जो कुल्हड़में बनाया जाता है 
उस फठाकेको कौन फोड़ता है ! केवल उस फटाकेपर झ्राग धरदी जाय तो बह अपने 
आप फूट जायगा । इसो प्रकार ह्ष्प्त जीवने तो केवल एक तीज अभिलापा करली 
कि घड़ीको यहाँ घरदू' । अब उस इच्छाका निमित्त पाकर यह आत्मप्रदेशमें हि्लि 
उठा, कप गया । इसको निमित्त पाकर घड़ीमें घडीकी क्रिया हुई । 


इच्छा होनेपर तिमित्तपरम्पराका प्रसार--इच्छा एक ऐसी विचित्र पिश्याचिनी 
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है कि इसके उठते ही सर्व आत्मप्रदेशमें कम्पन हो जाता है। जैसे भ हुये पालीमें 
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एंक कंकड़ डाल दिया जाय तो एक कंकड़ गिरते ही सारा पानी हिल ज्ञाता है] 
इसी प्रकार इस शझात्मामें इच्छा उत्पन्न होते ही सर्व प्रदेश हिल जाते हैं। सो 
जैसा कंकड़ डाला वैसा ही तो पानी हिलेगा। किसीने ऊपरसे कंकड़ डाला तो 
उस जातिका पानी हिलेगा शौर किसीने तिरछा डाला तो उस जातिका पानी हिलेंगा 
इसी तरह जिस ढुंगसे इच्छाका प्रसरण होता है उत्त इच्छाके अनुकूल श्रात्माके प्रदेश 
हिलेंगे, उसके ही भ्नुकूल शरीरकी वायु चलेगी । यह पर द्र॒व्योंकी बात श्रा गई। 
शरीर एक श्रलग द्रव्य है और श्रात्मा एक भ्र॒लग द्रव्य है। वायुका सम्बन्ध शरीरमें है 
पर आत्माके योगका निम्त्ति पाकर शरीरकी वायु हिल उठी। श्रव जैसी इसकी वायु 
चली ना, उसके ही श्रनुकूल ये श्रंग चले । तो घड़ी उठाकर धरनेकी इच्छा की सो भ्रव 
इस निमित्तपरम्पर!से ये हाथ चले । सो उसी तरहका हाथ चलेगा । जित्त प्रकार 
इस घड़ीका संयोग इस हाथमें हुआ । भ्रव हाथ चले तो उसका निमित्त पाकर यह 
घड़ी भी चली | इस तरह नि्ित्तकी परम्परामें यह कहा जाता है कि इस जीतने 
'घड़ी उठाई, चौकी उठाई इत्यादि, पर यह उठाता कुछ नहीं है । 
कर्मोके कर्मृत्वफे उत्पादकत्वका भी जीवमें श्रभाव--जीव जब इन मोटी 
चीजोंको भी नं ला सकता फिर सूक्ष्म कामाणवर्गणवोंको तो लायेगा कैसे ? यह ज॑ व 
पृदूगल पिण्डोंकी लानेवाला नहीं है । श्रव कहते है कि चलो लानेवाला न सही, मगर 
ये कामंणवर्गणायें पहले तो बड़ी भ्रच्छी थी , इनमें कर्मत्वकी प्रकृति भी न थी कोई 
व्यिति श्रनुभाग भी न था पर इस जीवने तो इन कार्मणवर्गणावोंमें कमंत्व डाल दिया | 
जे करम्मकि कर्मत्वका कर्ता तो जीव होगा ? नहीं, परका परमें शभाव है। 


शरीरकी श्रपवित्रताका भुल मनिम्चित्त---जैसे श्रापता इतना जो शरीर बना है 
यह शरीर कैसा है ? घिनावना, रोम-रोमसे पसीना बहे, अपने-श्रपने शरीरको पकड़कर 
देखो, रोम-रोमसे पसीना वहे शौर ८-१० द्वार हैं उनसे बड़े-बड़े मल बहेँ श्रौर फिर 
शरीरके अन्दर हड्डी, खून, मांस ये सब वरावर घिनावने चल रहे हैं। पर यह तो 
बतलाओश्ो कि जब तक आात्माने इस शरीरके योनिभूत पुद्गलको ग्रहणा नहों किया था 
उससे पहले ये थरीरके परमाणु कंसे थे ? जबतक शरीरपर श्रात्माका कब्जा नहीं 
हुआ था उससे बहुत पहिले ये परमाणु कैसे थे ? पवित्र थे | श्राह्मरवर्गंणावोंके रुपमें 
थे। उन्हें काई पकड़ नहों सबता था छोड़ नहीं सकता था, श्र॒त्यन्त सुकषम थे । उनके समूह 
रूप शरीरको दुनिया मानती है कि शरीर अपवित्र है मगर इस शरीरके भूलभूत 
पविन्न परमाणवोंको अ्रपवित्र बना देने वाला दुप्ट मोही जीव कितना अ्रपवित्र है? 
इस पर प्रायः कोई ध्यान नहीं देता । ये सब श्राहार वर्गणायें पविन्न थीं इनमें 
खूनका नाम न था पर यह जोब वेईमान है श्र्यात्‌ अपने ज्ञानरबभावभे न ठहर कर 
पर द्रव्योंके स्ूरूपमें ठ६रने लगा तो मोह बना। इस मोही जीवने जब श्राह्ार 
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वर्गणवोंको ग्रहण किया तव यह अपवित्र हो गया । छून, हड्डी, मल, मूत्र, रधिर 
सब कुछ वन गया । इन खोटी अपवित्र चीजोंका निमित्त काय्ण है मोह, मीही जीवका 
सम्बन्ध भ्रर्थात्‌ मोह श्रमवित्र है । 

भोह कलड्ू--मोहका परिणाम बहुत बुरा है । श्र/त्मामें सबसे गन्दी चेंज 
क्या है ? मोह । मोहसे बढ़कर अशुचि चीज दुनियामें कोई नहीं है । कोई काम करा 
लेना, खोटा काम करा लेना यह सब मोहसे होता है तो ये मोह रागद्वप परिणाम 
जीवके होते हैं कि भरा हुआ तो सब कुछ है ही, ये कर्मझप परिशम जाते हैं। तो बह 
जोब पुद्गल पिण्डोंमे कमंपनेको ला देने वाला भी नहीं है । इस बातकी पुप्ठि श्रव श्रथले 
गाथामें और स्पप्टतया की जाती है। 

कमम्तरणापाओ्ोग्गा खंधा जीवस्स परिणद पप्पा॥ 
गच्छन्ति फम्मभाव॑ रा हु ते जीवेण परिणमिदा | १६६ ॥ 

कर्मयोग्य व ननेवाले स्कन्ध जीवके परिणामका निर्मित्त पाकर कर्ममावरुपमें , 
परिण॒म जाते हैं । वे जीवके द्वारा परिशमाये गए नहीं हैं । 

विभाव वप्रकृतिका निमित्तर्नमित्तिक सम्बन्ध--यहाँ प्रश्न किया गया था कि 
करममोके कमंत्वका करने वाला जीव तो होगा ना ? उसके उत्तरमें कहरहे हैं कि जीव 
तो केवल अपने परिणमनको करता है। उसका निमित्त पाकर कर्म बननेके योग्य 
स्कन्ध स्वयं कमंरूपसे परिणाम जाते हैं। वहाँ कर्मोको कमंके रूपसे जीवने नहीं परि- 
ण॒माया । एक ही क्षेत्रमें रहने वाला यह जीव है भ्रर्थाद्‌ जहाँ विल्सोपचय दुपसे( 
कर्मवर्गणाएं रह रही हैं, वहाँ ही यह जीव है । सो उस एक क्षेत्रमें रहने वाले 
जीवविभाव परिणुमनकों निमित्तमात्र करके, एक वाह्य निमित्त पाकर ये कमंत्व 
रूपसे परिशमनकी शत्तिवालें पुदूगल स्कंध परिणमणिता जीवके विना ही स्वयं कर्म- 
रूपसे परिणम जाते हैं। 


श्रत्यन्ताभाववाले पदार्थेमिं निमित्तनभित्तिक सम्बन्ध--निमित्तनैमित्तिक 
सम्बन्ध क्या है ? जैसे एक लड़का किसी दूसरे लड़केको चिढ़ा रहा है, अंगुली मटका 
कर या जीभ चलाकर | तो चिढ़ाने वाला लड़का निढ़ाने वालेकी परिणति ने लेकर 
खुद अवेल चिढ़ता है या दो मिलकर चिद्ते हैं ? अकेले हो चिढ़ता है चिढ़ाने वाला 
तो निमित्त है पर चिढ़ने वाला चिढ़ता तो अकेले ही है? उसमें वाह्मय निमित्त है 
चिढ़ाने वाला लड़का, इसी प्रकार केमंत्वरूपसे परिणुमनेदाले पुदुगल स्कंध अकेले ही 
कम्मरूपसे परिणमत्ते हैं। उसमें वाह्य निमित्त है जीवका विभाव । 
श्रत्यन्ताभाववालें पदार्थमें निम्ित्तनेमित्तिक भावके भ्रन्य दृष्ठान्त--अग्नि जल 
रही है, पानी गर्म हो गया है पानी जो गम होता है वह अकेले ही गर्म होता है. कि 
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झागको अपनेमें लेकर गर्म होता है। भ्राग तो आगकी जगह है।यह जल आगका 
निमित्त पाकर अपने आपही गर्म हो गया है | यहाँ देखो यह छाया पड़ रही है तो यह 
छायारूप जो परिरामा है कौन परिणमा है ? यह फर्स । तो क्या यह फस मनुष्यको 
लपेटकर, उसकी परिणति लेकर छायारूप परिणमा है या मनुष्यका वाल वाँका न 
करके केवल मनुष्यका निरित्त पाकर यह फर्स अकेले छायारूप परिणःमा है। मनुष्यका 
वांलवांका न करके उसको निमित्तमात्र पाकर फर्स खुद अपनी छायारूप परिणमा 
है । तो कोई भी पदार्थ हो वह किसी दूसरे पदार्थवा परिणमन न लेकर स्वयं अपने 
प्रदेशोंमें परिणमा करता है । 


उक्त वर्णन हारा स्थापित सिद्धान्त--यह कर्म भी जीवका परिणमन लिए 
विना जीवविभावको निर्मित्त पाकर एकाकी परिणतिसे कर्मरूप परिणम गया है।इस 
कारण यह निश्चय किया जाता है कि पुद्गल पिण्डोंके कमेत्वका करने वाला भी यह 
जीव नहीं है, यह जीव यों भी कर्मका कर्ता नहीं हैं ! 

सर्वविविक्त आ्त्मतत््व-- प्रकरण चलरहा है भेद विज्ञानका। इप् जीवका किसी 
पदार्थसे कोई सम्बन्ध नहीं है । खूब निरदलो । अपने शुद्ध स्वरूपको खलो किसी भी 
पदार्थस्रे इस जीवका रंच सम्वन्ध नहीं है । ईटोंका मकान जो है उससे तो आपका 
कोई सम्बन्ध है नहीं। आप यहाँ मन्दिरमें वैठें हैं भौर ई टोंमें ईटें पड़ी हैं, परिवार 
के लोग भी अगर मन्दिरमें होंगे तो वे दूर वंठे होंगे और घरपर होंगे तो वहां गर्मामें 
पंखा चल रहा होगा वहाँ वे विश्राम पाते होंगे । सम्बन्ध कुछ भी तो नहीं है और 
यह जो शरीर है उससे भी तो कुछ सम्बन्ध नहीं हैं। यह अपने रूप, रस, गंघ, स्परशंमें 
परिणम रहा है । और यह देखो अपना ज्ञान दर्शन अनन्त शक्तिमय दीख रहा है। यह 
चेतन है दरीर श्रचेतन है । हैं तो जरूर ये पुदुगल, मगर हैं न्यारे-त्यारे । फिर कर्मोकी 
वारी श्राई। कममोसे तो समभ्वन्ध होगा ? कहते हैं कि कर्मॉसि भी सम्बन्ध नहीं है । न तो 
यह जीव कमोको लाने वाला है और न यह जीव कर्मोमें कमपना करनेवाला है। 
इसलिए समस्त पदार्थेसि यह जीव भिन्‍न है । ऐसे जीवके स्वरूपको जिसने पहिचान लिया 
उसकी मूर्ति भी एजती है। और जिंसने इस आत्माक्के स्वरूपको न पहिचाना वे संसारमें 
सलते फिरते हैं । हु 


स्थूल शरीरका बीज सूक्ष्म शरीर--अब यह बतला रहे हैं कि सात्मा शरीरका 
कर्ता भी नहीं है तो यह शरीर वना कैसे ? तो इसका वर्णन पहिले कर दिया गया है 
कि जीवमें पहिले तो कर्मोका वन्धन है फिर वे ही कर्म जीवके शरीररूपसे परिणमते 
हैं । तो पृद्गलद्रव्यात्मक शरीरके वननेका मूल कामा शरीर है। जब यह जीव 
एक भवके छोड़कर अन्य शरीरको ग्रहण करने जाता है तो न तो पूव॑का शरीर रहा 
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भ्ौर न वर्तमान घरीर रहा, केवल का्मंण शरीर है इसको सूद्म शरीर कहते है । 
स्थल दारोरका दीजभूत है। कामों शरोर जब योनिभृत पृर्गलपर झतते हैंतो 
कामंण शरीर इस तरहमे उस नवीन घारीर वर्गगवोंकों हांप लेता है कि वह शरीर 
बृद्धिको प्राप्त हो जाता ॥ तो इस घरीरका मृल कार है वामीशा झरीर | उनने यह 
शरीर होता ! ऐसे उस घरीरका भी कर्ता जीव नहीं है भ्रव यह बरहलामा जा रहा है | 
ते ते फम्मत्तगदा पोग्गलकाया पुणी हि जीवस्स । 
संजायंते देहा देहंतरसंकर्म॑ पष्पा ॥ १७० ॥ 
शरीरनिर्माणदिधि व श्रातमाका श्रकर्त त्व-जों जो ये कमंसे परिणमनेवराने 
पुदुगलकाय है वे कैस परिणमें हैं कि जीवके रागद्वप मोह परिणशामका निर्मित्त पाकर 
परिणमें है । तो अब वे ही कर्म जीचके अ्रनन्त सतानोंसे चले आ्राए हुए श्रग्य घरीरोकि 
बदलने का आश्रय करके ये कर्म स्वयं में वद्दो शरीर वन जाते हैं। इस तनह यह 
निइचय करो कि कर्मत्वरूपसे परिणमित पुद्गल द्रव्यात्मक दबरीरका मे कर्ता 4; 
है । इतनी बातें जो श्राप बखानते हैं कि में दुकान करता हूँ, मकान ब्नवःत्ा हैं 
लड़कोंको पढाता हैँ, घरको पालता हूँ, इतने कमंत्वका भाव रखना 
भारी भूल है | 
निकठप्राप्त ज्ञानामृत-- जैसे पासमें गर्मकि दिलोंमें ठंडे पादी का घड़ा रख 
हो, गिलास भी पासमें हो, या खटियाके पास धरा है तो जब्र आपको प्यास 
पी लो, प्यास दुभा लेते हैं, देर तो नहीं करते । जरा सी प्यास लगी है, पेट भर 
किन्तु एक घूंट ही मृ हमें रख लिया। इसी तरह यह ज्ञानरुपी श्रमृका घड़ा जिसके 
उपयोगमें रखा हुआ है तो जब चाहे कभी उत्त ज्ञानपर दृष्टि देता है जो सबसे 
निराला केवल चंतन्यस्वरुप है । निज सहज स्वरूप पर दृष्टि देना ही अमृतका पान 
है। सो उस अमृत पान द्वारा यह जीव सर्व संकटोसे दूर हो जाता है कुछ विपत्तियाँ 
झावें, कट अपने निराले आात्मदेवको तो देखो | क्यों परेशानीका अनुभव किया जाय 
श्रात्मीय श्रानन्‍्दका प्रसाद कर्मक्षय--भैया ! कहीं कोई मेरा विगाड़करता नहीं 
'है। कोई मुझे दुःखी करता नहीं ! यह मैं स्वयं ज्ञानानन्दका विधान हूँ ॥। इसको तो 
काई पहचानता भी नहीं है । यहाँ विसी दूसरेसे क्या व्यवहार करें। दूसरे हमसे 
क्या व्यवहार करें ? यह मैं सबसे निराला शान्तिस्वभावी सुखसे भरपुर आत्मतत्त्व 
हैँ। ऐसी दृष्टि जब जग्रे तब ही महान्‌ आनन्द उसे उत्पन्न होता है, जिस झानन्दके 
प्रसादसे यह जीव भव भवके बांधे हुये कर्मोका क्षय करता है। तो यह कर्चा नहीं है , 
शरीरसे भी न्यारा हैं । ऐस ज्ञानस्वरुप भात्माके देखनेमें ही कल्याण है। 
& शअश्रव यह बतलाते हैं कि भात्मामें शरीरपना हो नहीं है । कोई कहे झरीरके 
करने और न करनेका क्या प्रइन है ? यह आत्मा तो वही है जो शरीर है। इसके 
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उत्तर्ग फहते हैं- 
होरासध्तिषो ये वेहो देहों पेउव्विध्ों यथ तेजयियों । 
झ्राहारणप कम्मइशों पोग्गलदस्यप्पपा सच्चे ॥ १७१ ॥ 
जीवका पूल संकट धारीरमें धात्मबुद्धि--दरीर ५ होते हैं ना? १ प्रौदारिक 
पैफ़ियफ, ३ प्राह्मरम, ४ पैजस भोर, ५ फार्माण । यह घरीर पुद्गलद्रप्यात्मक है, 
घेतन नहीं है । । जब यह पुद्गसद्रव्यात्मफ है तो झात्मा फसे हो सकता है। सबसे 
घटद्ाा संकट इस जीवपर यह है कि कगगजके लिफाफे जैसे निश्सार इस देहको प्पना 
सर्वेत्य मान लिया गया है कि गह में हैं । 
में प्रेंवर्सेनाफापरियाम--फहते हूँ ना ? जो मना मैना करुतीहै वह 
पिजड़ेमें पाती जातो है, जो में में में में फरती है यह भ्पना गला कटाती है। एक 
फविने प्रसंकाररुपमें कहा है मैं ना थाने मैं पु नहीं, नाम ही मना है । वह पिजएंमें 
पाती जाती है । जो मैं में नहो, में कुछ नहीं कै, ऐसा भपना शाधय रसे और 
व्यवहार फरे उसफा लोकमें झादर होता है भौर जो मैं में कहता, जैसे जो मैं मैं करें 
ऐसा कौन ? बकरीका वच्चा, यह अपना गला कटाता है | याने जो पश्रहंकार रखता 
है , वह बर्बाद हो जाता है। भटटंपगर ने रसो अपने इस देहपर, श्पने इस वेभवपर 
श्रपने इस शानपर, रूपपर, प्रतिप्ठापर गुद्ध भी गय॑ ने करो, ये सारे मायामय 
हृध्य हैं, इसमें सारफा नाम भी नहीं है 
गारीरका भात्मामें प्रत्यन्तामाय--भेया ! भव यह निश्चय बोजिए कि यह 
शरोर झात्मा नहीं है। जो देहको भौर प्रात्माकों एक मानता है बह मोही है । गृढ 
है, दुदात्मा है, संस्रारमें जन्म मरणमें लगानेवाला है। एफ बार मह भिव्यात्व 
फट जाय तो निर्वाण नियमसे मिलेगा । श्रव तक फितने भय पाये । भनम्ते भय पाये । 
फितने परिवार प्रव तक पाये ? पर कोई रहा साथ ? फिसीने निभाया साथ ? यह 
दारीर तक भी तो साथ न जायगा । जीव यह फटे परोरतसे मरते रामय फि देख 
री फाया ! म॑ने तुम्हारे पालन पोपणके सिए न्याय भ्रन्याय नहीं गिना । भध्य प्रभधय 
नहीं गिना, दिन रात साने पीनेका विवेक नहीं किया, तेरा छागार बढ़ानेके लिए 
मैने झपना सर्य वैभव लगा दिश्ण, बढ़ा छुमसे प्यार किया । भ्रव मैं जारहा हैं, थाने 
मररहा हैं, तो री काया [तू तो मेरें साथ चल भौर फोई हमारा साथ नहीं निभा रहा 
है ; पर तैरेसे तो निकट सम्बन्ध रहा, तू तो साथ घल। तो काया जवाब देती है 
कि तू बावला बन गया टै। में तो तीथंद्धूफर भक्नवर्ती जैसे महाप्रृरुषोंफे साय भी 
दीं गई तो तेरे साथ तो गया जाऊंगी। यह पारीर भी जबाव दे देता है। 
शरोर पत्तमानमें जीवका पड़ीसी--जिस धारीरफो इतना लाड़ लावसे निर- 
सतत हैं, पोपते हैं, गय॑ करते हैं, यह धारीर तो भ्रन्तमें ई'घनमें जला दिया जायगां। 


रे 
रे 
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जो ई'धनमें जलकर खाक हो जायगा, जिसका कुछ निशान न॑ जायगा, उस शरीरमें 
व्या प्रीति करते हो । उस शरीरको श्रपना पड़ौसी समझो । जैसे आपके घरके पासका 
घरवाला पड़ौसी है, उस पड़ौसीसे श्राप विगाड़ दो नहीं करते, क्योंकि व्रिगाड़ कर देने 
से न जाने कव वह मुझे विपत्तियोंमें डाल दे। पड़ोसी छोटा भी हो, गरीब भी हो, 
तो भी उसे प्रसन्न रखना चाहिये | तो जैसे पड़ौसीकी सब्र रखते हैं, पड़ोसोके धरमें 
श्राग लग जाय तो भट श्रागको भ्रुझाते हैं, क्यों बुझाते हैं ? इसलिए कि झाग बढ़कर 
मेरा घर न जलादे, पड़ोसीके प्र मसे नहीं । तो जैसे पड़ोसीके घरकी भ्रागको बुझा देते 
हैं इसीतरह यह शरीर हमारा पड़ोसी है। इस शारीरमें क्या प्राग लगी ? भूल प्यात्त, 
फोड़ा फुन्सी, रोग विकार ये बढ़ गए , इनकी आंग लग गई पड़ौसीके घरमें, तो 
करंच्य हो जाता है कि हम झागको बुभादें । यदि श्राग नहीं बुभायेंगे तो यहाँ झाग 
ज्यादा वढ़ जायगी भर संकलेशका परिणाम हो गया तो हम भी जल जायेंगे | मेरा 


ज्ञान दर्शन घन प्राण भी नप्ट हो जायगा । इससे अपने श्रत्माकी रक्षाके लिए इस शरीर 
की सेवा करलो, पर शरीरके प्रेमसे शरीरकी सेवा न करो। 


शरीरके प्रति कतंव्य वर्ताव--यह दारीर प्रेम करनेके लायक नहीं है। घरीर 
की प्रीति रखनेवाले शरीरको कप्ट नहीं देना चाहते हैं । श्रच्छा, पड़े रहे प्रारामसे 
गई पर, पलंगपर; ये भुग्धजन कप्ट नहीं देना चाहते इस शरीरको श्रौर उस थ्राराममें 
ऐसा श्रनुभव करते हैं कि हम बड़े पुण्यवान हैं। भ्ररे यह शरीर श्ाराम देनेके लिए 
नहीं है। यह तो एक वेईमान नोकर है इसपर जितना प्रेम दो, ऐहसान दो तो उत्तना 
ही शआ्रात्माको सतानेमें निमित्त वनता है और शरीरको जितना ही परोपकरमें, धर्म 
कार्योमिं, तपस्यामें फेंकदो, उतना ही यह ठीक ठिकानेमें रहता है । 


शरीरकी कंजुसी विडम्वनाका कारण--दो-तीन आलसी ये सो वे कहीं जा 
रहे थे । एक जामुनके वृक्षके नीचे पड़ गये, नींद ली, जागनी गये, श्रव पड़े हैं श्रालसी। 
श्रव एक पुरुषके पास एक श्रवछा जामुत्र पड़ा था सो कहता है भरे भैया ! कोई यह 
जामुत्र उठादे तो हम खा लें। तो दूसरेकी छाती पर जांमुन गिर गया तो वह कहता 
है भैया कोई इसे भुह तक सरकादो। और एकके होठपर गर गया तो कहता है भैया 
यह होठ खोलदो; हम जामुन खालें, भूख मिटजाय । ऐसे-ऐसे श्रालसी पड़े हैं। यह एक 
चटकलेमें कही हुई बात है । हमारे स्यालसे ऐसा कोई झालसी तो नहों होगा 
पर इतना कोई शरीरका कंजूस बने कि दूसरा कितना हो कष्ठमें हो पर अपने तनसे 
जरा भी उसका उपकार करनेके लिए श्रम न करना पड़े तो वह किस कामका ? 

विनाशीक तन सन घन बचनका सदुपयोग करनेका सुझाव--तन, मन घन, 
ओर वचन ये चारो चीजें चिनाशीक हैं, इन्हें परोपकारमें लगादो तो उस भनुष्य- 
जीवनकी सफलता है। कंजूसी क्‍यों करो, ये तो मिट ही जायेंगे। लाभ कुछ न होगा ' 
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कमकी गॉड्सी गया है है मिसीरा भठा ने कर सदना । मसकछी फंजूसी गया है ? फिसी 
का भला मे विचार सपना । धनरी कंदूसों गया है ? बोग्य कमेंगें, परोपकार में, धर्मे- 
अायोंगे धनसका स्यय ने पर सबना । कोई कहे कि हमारे घरफा राध हुजार रुपये महीना 
है एम झोड़गी जरा भी नहीं करते है । परे जिनमें मोह है उनमें सो करू मारफर खर्च 
बरेगे । उससे उद्यरक्ता नहीं झादिर प्रेतो, मिम्सु जिससे ध्पना सम्बन्ध गहीं दी, 
मोल महीं है योगी ऊझगा। ठपकयरं शर्म राय करना पढ़े, खर्थ करदों तो उसे कहते 
उदारता । उधर पुरपकों मर्य बनुपा बदग्य प्रतीत होती है । 

एफ झोटरीकी सही गरियाके यहाँ व्यारी गई । पिया बोलते है. पी बेचने 
बाउकी । एफ थाता फहरये हैं । झगर कोई महाँ पर भीयामा चेंठा होती यहु ने 
सम हिः समर कहर है। कयोँगा भी सो घच्दी बात पढ्ूँगा । याद लड़की 
घियाएे मएँ ब्याह धई । ए दिन स्थल दो सासके बाद गदह देखती है कि दुकान 
पर समृरणी बषा झारती हैं। देखा कि एफ कड़ाहमें एड मगधी गिर गयी थी सो उस 
मयसीमें एफ बूंद थी झूया थातो सबगुर माइबमे उस सदशीको पकष्ठरफर चीका 
हु द मिल लिया घोर मरणीकों प्रशग कर दिया। गष रध्य देशफर उस घहूने ध्रपना 
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फर्म टोझा | हाय गसा मुभे घर मिला ? उसके सिरमें दर्द हो गया। सवसुरकेः पास 
समर पहुंची कि यूके मिरसे घटत बड़ा दर्द है। इननेंसे रपसुर साहब भाये। भट 

५३ रपंणा दिनका दापटर झसलाया, भोर,प्रोर भी दागटर बुसाये, पर सिर दर्दस 
मिटा। शो स्तसुरने ट़से मंयध कि स्रिर दब मिटेगा भी किसी तरह ? तो यह बोली पिता 
(ही! झय मेरा मरिर दर्द ता था तो मोततियोा ते फिया जाता था क्षय ठीक होता 
था। हब स्यमुरजो बोले यह कौन बड़ी बात है ? एर्जाघोदों हुयम दिया-से जाो दो 
देखार रप्ये, शत्दी एदा गोसा मोती से आयो । मोती ले भागा । जब पत्थरपर रुख 

कर बूछसे याला भा सब यह ग्रह बोली पिताजी ! भेरा सिर यद टीफ हो गया। 
सयगूरजी धोसे दास गोगियोंका सेय हो सब सो सिर दर्द मिट्े। यद्ा, नहीं मिट 

गया। योसी मेरे सिरमें दर्द से था। प्ापषफी गया परूसी देखकर मेरे शिर दर्द हो 

गया । प्रौर जब, देखा कि श्राप २ एजारकी भोतों मेरे सि: दर्दको मिटानेके लिए 

पीस डासत्रेके लिए सेयार है तो मेरा मन प्रगप्न हो गया भौर प्रिर दर्द मिटगया। 

मेंदकी कहते है कि येटी तु भ्रभी छोटी है, ग्‌ जानती नहीं। देश पैसा फमाये तो 

मसीघूसीय कमाये भोर धन रच कर तो इस तरहसे कि मोतियोंकों भी पीस टाले । 

ही समकमे श्राया भैया! तन, गन, धन, यप्रम धारों ही विनाक्षीक हैं। इसका 

झंदुपमोग गरमों । 
वचनका प्रदुपघोग--भ्रय तो घोथी चीज है बचने । बचनोंकी फंजूसी कया ? 
भक्त ने बोल सगना । जन्र बोलते है तव बाणसे छोड़ते हुये बोलते है। कहते हैं 
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ना, कि खोटे वचन वोलनेको मुंह .फुलाये बैठे रहते हैं । यह ही है वचनोंकी कंजूसी । 
सो इसको विनाशीक समझकर इसका ठीक सदुपयोग करलो। अध्रव चीजके 
सदुपयोगसे ध्रूव निज भ्रभुकी उपासनामें श्रादर मिलता है तो यही करो ना। श्रपने 
आप पर यही दया है कि उन विनाशीक चीजोकी ममता न हो, मोह न ही, अपने इस 
निराले शुद्ध ज्ञानस्वरूपका अनुभव करो । 

इस प्रकररणामें शिक्षारूप निप्कर्ष---इस प्रकार इस प्रकरण तक यह बताया 
गया है कि इस आत्माका किसी भी पुदूगल द्वव्यमें रंच भी सम्बन्ध नहीं हैं । सो 
ऐसा ही भेदविज्ञान करके सबसे निराले भ्रपने आपके ज्ञानस्वरुपको देखकर अ्रमृतरस 


पीकर सदा प्रानन्दसे छके रहें  ऐ्ी ही झ्रात्मदाक्तिको देखना मनुष्य जन्मकी सफलता 
का काम है । ह 


55 शान्ति, 5७ शान्तिः, 35 शान्ति: 
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ट्रेक्ट सेट :--.. 
'झात्म कौन ०-0६ 
धास्मविश्ता ह्न्त६्‌ 
धपनी धार 0-0९ 
मांग्रापिक पाठ 6-०६ 
प्रध्मात्म सूत्र साथ ०-१६ 
एकीभाय स्थोन क्षच्यात्म ध्वनि ०-२ | 
इल्मारा मंदिर सतोच भ्ष्यात्म ध्यनि०-२४ 
विषपहार रसोत अध्यात्म प्यमि ०-२५ 
स्यानुभव छ-१० 
घम ०-१२ 
मेरा धरम 0-० ६ 
ग्रद्म गिद्या ००१६ 
प्षात्म उपानना ०«२५ 
समयपत्तार मशिमा ०्न्२५ 
मृत्र भीता पाठ ०-१५ 
पस्यात्म रत्वातयी गृटका ०-२५ 


हे 


श्री सहजानन्द शास्त्रमाल्ां 
की 


प्रबन्धकारिणी समिति के सदस्य 


(१) श्री ला० महावीर प्रसाद जी जैन बैड्डूर्स सदर मेरठ 
ै संरक्षक, अ्रध्यक्ष व प्रधा 
(२) श्री सौ० फुलमाला देवी जैन ध० प० श्री ला० महावीर प्रद्ध 
जैन बेंकर्स सदर मेरठ । | 
(३) श्री ला० खेमचन्द जी जेन सर्राफ, सर्राफा सदर मेरठ 
(४) श्री वा० आनन्द प्रकाश जी जैन वकील सदर मेरठ 
(५) श्री ला० शीतल प्रसाद जी जैन दाल मंडी सदर मेरठ 
(६) श्री ला० कृष्णचंद जी जैन रईस देहरादून 
(७) श्री ला० सुमति प्रसाद जी जैन दाल मंडी सदर मेरठ 
(८) श्री सेठ गेंदन लाल जी शाह सनावद 
(६) श्री राजभूषण जी जैन वकील मुजपफरनगर 
(१०) ,श्री गुलशन रायजी जैन नई मंडी मुजफ्फरनगर 
(११) श्री सा० त्रिलोकचंदजी जैन सदर मेरठ . 
आध्यात्मिक ज्ञान ओर विज्ञानके सरल साधनंसि: 
अवश्य लाभ लीजिये 
धर्मप्रेमी बन्द ! यदि आप सरल उपायों से आध्या। 
विज्ञान चाहते हैं तो अ्रध्यात्मयोगी पूथ्य वर्णी ,सहजानन्दउ, 
प्रदचन और निबवन्धोंकों भ्रवश्य पढ़िये ।-आशा ही नही अपितु पू 
है कि इनके पढ़नेसे श्राप ज्ञान भर शान्तिकी वद्धिका अनुरुव के 


पुस्तक मंगाने का पता-- 


मंत्री सहजानन्द शास्जपाला 


१८५ ए रणजीतपुरी, सदर मेरठ (उ०्प्र०) 


